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EXPLICATIO Phil. 38° (zr) 


» Post exhortationem ad gaudium (3!, cfr. 2844), S. Paulus abrupte 
ad vehementem monitionem contra judaismum transit. Utrum tamen 
judaizantes christianos, ut in JZ Cor. 11°, respiciat, an Judaeos, 
sicut in J Zhess. 25-16, disputant interpretes et certo determinari 
nequit. Cum tamen in contextu «circumcisionem cordis in spiritu, 
non littera» circumcisioni «in carne», sicut in Rom, 2?5:?, opponat, 
atque dicat se ab omnibus quibus, ut Judaeus, antea gloriaretur, 
renunciasse, potius contra Judaeos, qui in Macedonia acerrime ipsum 
persecuti essent (/ Thess. 26 Act, 17°s!), hic agere videtur (2). 
___Suos fideles Philippenses monet ut caveant a Judaeis, quos «canes» 
_appellat, utens contumelia qua Judaei aliquando incircumcisos gentiles 
 designabant (cfr. Mt. 15?s). Ceterum, cum canis in Oriente sit 
animal immundum et contemptum, quod nunquam in domum admitta- 
tur, sed in vijs vaget et immunditiis nutriatur, appelatio « canis» 
gravissima erat contumelia, quae inter Judaeos haud raro occurrebat 
(II Sam. 35 16° Deut. 23'°) et hodie in Oriente adhuc frequenter in 
usu est. Itaque contumeliam qua Judaei incircumcisos canes vocabant, 
Paulus contra ipsos retorquet. 

Qui «mare et aridam circumeunt ut unum proselytum faciant» 
eumque «filium gehennae» faciunt (Mt. 2315), jure dicuntur « operarii 
mali» (cfr. ZZ Cor. 1115). 
__Judaei tandem qui saepe « circumcisio» (repropú) nominantur (v. g. 
Gal. 2** Eph. 210), utpote habentes cum Deo foedus, cujus circum- 
cisio erat signum (Gen. 17-14), a Paulo ironia acerba vocantur «con- 
cisio» (xaraopú), qua voce mutilationes rituales Lege prohibitae de- 


(1) Bibliographia: J. B. Liomreoor, Saint Paul's Epistle to the Philippians 8, 
London, 1888; R. A. Liesws, Briefe an die Galater, Römer, Philipper, Freiburg B., 
1891; E. Haver, Der Philipperbrief, Göttingen, 1897; M. R. Vincent, The Epistles 
to the Philippians and to Philemon, Edinburgh, 1902; E. Lonmeyer, Der Brief an die 

‚ Philipper, Göttingen, 1928; M. Dipersus, T'hessaloniker - und Philipperbrief, Tübingen, 
1925; F. Tmrmann, Der Philipperbrief. Bonn, 1981 ; J. Hoey, S. Paul. Les épitres 
de la captivité, Paris, 1985; Mépepreure, Epîtres de la captivité, (La Sainte Bible, 
XII), Paris, 1988; J. Keurers, De Brieven van Paulus, Il, Roermond, 1942. 

(2) Ita Lipsius, Dibelius. d 
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signabantur (Lev. 215 I Reg. 1825). Circumcisio enim «in carne» 
(Rom. 225) vel « manufacta» (Eph. 2!) non prodest ad salutem (Rom, | 
410), nam pertinet ad opera Legis, et « homo non justificatur ex operibus 
Legis, nisi per fidem Jesu Christi» (Gal. 216); circumcisio enim est | 
signum veteris foederis (Gen. 17!-14), quod est « vetus littera », non | 
«novitas spiritus» (Rom. 7°, cfr 1 Cor. 38°), nec dat spiritum, seu | 
principium vitae supernaturalis, divinae (Gal. 3%). 

«Nos enim sumus circumcisio, qui spiritu Dei (1) servimus et in Christo 
gloriamur et non in carne confidimus». Nos, qui in Christum credi- 
dimus atque fide et baptismo recepimus spiritum (Gal. 3%, J Cor. 6! 
1218), qui ministri sumus «novi foederis, non litterae sed spiritus» 
(II Cor. 35), sumus vera «circumcisio», i, e. circumcisio cordis in dl 
spiritu, «non littera» (Rom. 22%). « Circumcisio cordis» est locutio 
biblica (Deut. 1016 306, Jer. 4* 926, Ez. 447, Od. Sal. 40°°) quae designat 
interiorem abscissionem vitiorum (2), seu purificationem cordis: quae 
interior emundatio fit in spiritu i.e. virtute principii supernaturalis 
divini, non autem «littera», i.e. virtute praecepti scripti (3). 

Nos, Christiani, sumus vera « circumcisio »,seu verus « Israel Dei » 
(Gal. 6'°), quia virtute spiritus Dei Deum colimus (cfr. Zn. 42%) (4) 
atque «in Christo Jesu gloriamur », i.e. in Christo, tanquam in unico 
salutis fonte, nostram spem ponimus, non autem confidimus «in 
carne», i.e. in debili et labili natura humana, nempe, juxta contextum, 
in fallacibus bonis quibus homines, imprimis Judaei, solent confidere, 
qualia sunt privilegia gentis, generis, atque ritus, mores et praecepta 
Legis antiquae, quamvis Paulo locus sit ut in hujusmodi vanitatibus 
fiduciam habeat. 


Ut rerum humanarum, seu «carnis», vanitatem et impotentiam ad 
salutem procurandam ostendat, Paulus nunc suum proprium exemplum — 
affert. « Si quis alius opinatur se posse confidere in carne, ego magis 
in ea confidere possum !»; ipse enim omnia et supremo modo possi- 


(1) Ita textus graecus juxta-plerosque codices: Vulgata sequitur lectionem codi- 
cum D, P et paucorum aliorum. 

(2) Sicut circumcisionĳe «in carne manufacta» (Eph. 211) homo purificatur a 
praeputio, ita circumcisione cordis, emundatur a vitis. 

(3) De antithesi inter spiritum etlitteram cfr. Bijbelsch Woordenboek, 11, col. 478 ss. _ 


(4) Graece Aatpebovres, ive. cultum divinum offerentes; at hic non de cultu in 
templo celebrato (Rom. 94), agitur sed de «cultu spiritualin (Aoywxn Aarpela, 
Rom. 121), seu de servitio Dei quod fit interna subjectione animi cordisque et sub 
motione spiritus, seu virtutis divinae, ut in Ju. 42324; de quo loco cfr, Coll. Gand. 
19387, p. 265 ss. 


mnd 


debat varia commoda quibus Judaei gloriantur; sed quae erant ei 
lucra, propter Christum, cui toto animo adhaesit, tamquam detri- 
menta arbitratus est atque rejecit. 

Commoda terrestria quae Paulus possidebat nunc enumerantur, primo 
ea quibus nativitate, deinde ea quibus sua activitate praeditus erat: 
juxta praeceptum Legis (Lev. 12%), octavo die post nativitatem suam 
est circumcisùs; non ergo rnatura aetate, sicut qui ex Gentibus ad 
Judaismum transibant. Genere suo pertinet ad Israel, gentem electam, 
et quidem ad tribum Benjamin, quae gloriabatur se solam ortam esse 
ex filio Jacob qui in terra sancta natus esset, et se solam possidere 
locum a Deo electum ut in eo habitaret (1). Est « Hebraeus ex 
Hebraeis», i.e. puro sanguine Hebraeus. Utrum vox Hebraeus tantum 
nationem indicet, ut saepe in scriptis graecis judaicis (2), an Judaeos 
hebraice, í.e. juxta usum temporis, aramaice loquentes (cfr Act 6), 
disputatur. Cum Paulus, etsi natus Tarsi (Act. 21° 9), aramaicam 
linguam ita cognosceret, ut publice verba facere posset (Act. 21%), haec 
ultima interpretatio non caret probabilitate (3). 

Paulus non tantum gloriari potest sua Hebraica ingenuitate, sed 
etiam aliis titulis, qui a Judaeis maximi aestimabantur: adhaerebat 
enim partibus Pharisaeorum, i.e. eorum qui strictissime Legem 
traditionesque paternas observabant et zelo Legis insigniebantur (cfr 
Act. 22% 265), immo, zelo Legis, quo multos suos coaetaneos in 
Judaismo superabat (Gal. 1, ecclesiam Dei persecutus est (cfr 
Gal. 118 7 Cor. 15° Act. 89 9! 224 269ss) ; tandem hanc enumerationem 
concludit dicens secundum justitiam quae in Legis observatione 
consisteret, se fuisse irreprehensibilem, itaque se, juxta opinionem judai- 
cam, fuisse justum. 

Porro propter Christum, omnia illa bona vel haereditate vel propria 
activitate acquisita, quae ipsi erant lucra, quibus existimationem 
Judaeorum adeptus erat, Paulus «ut detrimenta» judicavit, i.e. res 
nullius valoris, immo et damnosas. Hujusmodi enim fallacia bona non 
prosunt ad veram justitiam acquirendam, quae sola fide obtineatur, 
(v. g. Rom. 3215), immo, cum homini fiduciam in justitia propriis 
viribus comparata suggerant, a Christo, solo mediatore salutis, avertunt, 
ita ut, proprie damnosa potius quam utilia sint. P, VAN IMSCHOOT. 


(1) Templum Hierosolymitanum in regione tribus Benjamin erectum erat. His 
titulis traditio rabbinica decorabat tribum Benjamin (cfr. SrRACK U. BiLLERBECK, Kom- 
mentar z. N. T. aus Talmud w. Mîdrasch, II, München, 1926, p. 286s. 

(2) Cfr. Theologisches Wöterbuch, 111, p. 368s. 

(3) Sustinetur a pluribus, v. g. a Lightfoot, Strack u. Billerbeck, Gutbrod (7'heolo- 
gisches Wörterbuch, III, p. 392s.). Primam praeferunt alii, imprimis H. J, Cadbury 


(The Beginnings of Christianity, V, London, 1938, p. 59ss.). 
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DE OORSPRONG VAN S. PAULUS’ OPVATTING 
OVER DE KERK, LICHAAM VAN CHRISTUS 


Het is belangrijk de vraag die we hier zullen behandelen wel af 


te bakenen. In de voorgaande bladzijden hebben we gepoogd eeniger- 
mate te doen inzien hoe rijk de leer is die S. Paulus wil inscherpen 


als hij de Kerk voorstelt als het lichaam van Christus, en Christus 
zelf als het hoofd van dit lichaam. Het is duidelijk dat we hier niet 
den oorsprong zullen nagaan van alle bestanddeelen van S. Paulus’ 


leering. Slechts de concrete en bijzondere vorm van dit leerstuk n= 


í 


‚ teresseert ons hier. Op de eerste plaats zullen wij ons afvragen hoe 
S, Paulus, om de mystieke eenheid der geloovigen met Christus en onder 
elkander uit te drukken, tot de gedachte is gekomen de Kerk op te 
vatten als het lichaam van Christus. Wij zullen tevens onderzoeken 


hoe de Apostel daarna er toe gebracht werd, in de gevangenschaps 
brieven (Col. en Eph.) Christus het hoofd van dit lichaam te noemen. 
Over dit tweede punt is evenwel het voornaamste reeds gezegd a 


het voorgaande hoofdstuk. Derhalve zullen wij ten volle onze aans 
dacht wijden aan het voornaamste punt: de Kerk, lichaam van Christus. # 

Wij zullen eerst de verklaring uiteenzetten die, naar ons oordeel, 
de waarschijnlijkste, ja in hoofdzaak moreel zeker is; daarna zullen 
wij een hypothese bespreken die ten huidigen dage door menig auteur 
wordt aanvaard, namelijk den invloed van de gnostische ZnO 4 


ARTIKEL 1 E 

0 

De waarschijnlijke verklaring B 
S 1. De Kerk, lichaam van Christus d 


1. — Onder haren concreten en bijzonderen vorm komt de opvat 
ting over de Kerk als lichaam van Christus in geen andere geschriften 


(1) Cf. Coll. Gand., 1940-1944, t. XVII, bl. 98-111; 1946, t. XXIX, bl. 52-75. 


van het Nieuw Testament voor dan in de brieven van S. Paulus. (2) 
Alles wijst er dus op dat het S. Paulus is die voor het eerst die ge- 
dachte op die wijze heeft voorgedragen. Derhalve kan men de vraag 
niet ontwijken die daareven werd gesteld: hoe is de Apostel tot die voor- 
stelling gekomen die ons, op het eerste gezicht, ietwat vreemd aandoet? 
‚Naar onze meening kan men, bij de ontleding van S. Paulus’ leer, 
twee factoren met zekerheid vaststellen en bovendien den invloed 


van een derden factor vermoeden. 


| ‚II, — Een eerste factor is ongetwijfeld de toenmalig fel verspreide 
vergelijking tusschen een maatschappij en het menschelijk lichaam. (2) 

Reeds sedert het einde der Ve eeuw vóór Christus was de verge- 
lijking van den staat met een menschelijk lichaam, en derhalve de 
opvatting van den staat als een organisme in de Grieksche wijsbe- 
geerte gangbaar geworden. Men vindt ze weer bijv. bij Platoon en bij 
Aristoteles. De hellenistische philosophie nam die voorstelling over en, over- 
eenkomstig haar cosmopolitische strekking, paste zij deze toe op gansch 
het menschdom en zelfs op ‘den cosmos dië de menschen en de goden 
omsluit. De vergelijking verwierf er haar klassieken vorm en werd vooral 
door de stoïcynsche wijsgeeren voorgedragen. De getuigenissen zijn 
menigvuldig. En deze gedachte dat de staat een organisme is dat met 
het menschelijk lichaam kan vergeleken worden, komt in de Oud- 
heid niet enkel voor onder den vorm van vergelijking, maar ook 
van het letterkundig genre van de fabel. Het best gekende voor- 
beeld is te vinden bij Titus-Livius (Hist. rom., Il, 32) die de fabel 
weergeeft waardoor Menenius Agrippa, in het jaar 494 vóór Christus, 
een oproer te Rome tot bedaren had gebracht: « Toen in het mensche- 
lijk lichaam de huidige samenwerking nog niet heerschte, maar elk 
van de ledematen zijn eigen meening en zijn eigen taal bezat, veront- 


‚ (1) De auteurs die de meening toegedaan zijn dat sommige bestanddeelen van S. Paulus’ 
opvatting reeds in de leer van Jezus voorkomen, maken abstractie van den eigen- 
aardigen vorm van die leer bij den Apostel. Aldus, bijv. A. Kraus (Die Idee des 
Corpus Christi mysticum bei den Synoptikern, in Theologie und Glaube, 1986, t, 
XXVIII, bl. 407-416) die zich beperkt tot het opsporen, in de synoptische Evange- 
liën, van de gedachte eener «wesenhafte, lebendig-organische Verbindung des einzelnen 
Menschen mit Christus und durch Christus aller untereinander». 
(2) Zie vooral de reeks getuigenissen en de bibliografie aangegeven door A, Wiken- 
HAUSER (Die Kirche..., bl. 130-148). 


' 


al 
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waardigden zich de overige lichaamsdeelen er over dat door hun zorgen, 
hun zwoegen en hun tusschenkomst alles aan de maag werd aange- | 


bracht, terwijl deze, rustig te midden van hetlichaam gelegen, niets 
anders verrichtte tenzij genieten van de wellusten die men haar be- | 
zorgde. Derhalve zwoeren ze samen tegen haar. Voortaan zouden de han- 
den de spijzen niet meer naar den mond brengen; de mond zou het 
toegevoerde voedsel niet meer opnemen, de tanden zouden het niet 
meer kauwen. Deze opstandige handelwijze, waardoor de ledematen 
de maag door den honger poogden te onderwerpen, veroorzaakte bij 
de ledematen zelf en bij gansch het lichaam de ergste uitputting. Het 
bleek aldus. dat ook de maag geen vadsige rol vervult, dat zij niet 
zoozeer gevoed wordt dan wel het lichaam voedt, daar ze door de 
spijsvertering het bloed, principe van leven en kracht, toebereidt, 
het over de aderen verdeelt en zoo aan al de lichaamsdeelen bezorgt». 
En Titus-Livius voegter aan toe: « Daarna vergeleek Menenius dezen 
inwendigen twist der lichaamsdeelen met de woede van het volk tegenover — 
den senaat, en slaagde op die wijze erin de gemoederen te bedaren», 

Met P. E.-B, Allo (1) mag men besluiten : « Het menschelijk lichaam 
en de ledematen nemen tot een toonbeeld van de solidariteit, was een 
klassieke gemeenplaats». 

Weliswaar volstaat die hellenistische parallel niet om de leer van 
S. Paulus integraal te verklaren. De verschilpunten zijn immers al te 
duidelijk en ze zullen weldra worden aangestipt. De invloed van het 
hellenistisch thema is echter onbetwistbaar, zooals blijkt uit volgende 
beschouwingen. (2) 

In zekere passages van de groote brieven, namelijk in Z Cor. 1243 
en Rom. 12°- komt het hellenistisch thema, niet alleen in hoofd- 


(1) Op. cit, bl. 828. Met den auteur stippen wij hier tevens aan dat de rabbijn- 
sche analoge voorstellingen die door H.-L. Srrack- P. BirrerBecK (Kommentar aus Tal- 
mud und Midrasch,t. II, München, 1924, bl. 412, en t. III, ibid., 1926, bl. 446- 
448) aangegeven worden, slechts een zwakkere gelijkenis vertoonen. 


(2) Cf, o. a., Tr. Scuumr, op. cit. bl. 182-184; L. Cerraux, op. cit, bl. 218 vg. 
(voornamelijk bl. 222, nota der vorige bladzijde), bl. 282 en 307; P. Benorr, inde 
Revue biblique, 1938, t. XLVII, bl. 117-119 (recensie van het boek van A. Wiken- 
HAUSER, Die Kirche...) 


— 127 — 


zaak maar ook in menig détail, fnagenoeg onvermengd voor. (1) Zoo- 
als P., Benoit het uitstekend aantoont, volstaat het de teksten te her- 
lezen om levendig aan te voelen hoe de hellenistische vergelijking 
door S. Paulus geleidelijk geassimileerd werd. «Het eerste opvallend 
feit», zoo schrijft P. Benoit, «is dat het beeld van het mystiek lichaam 
in de geschriften van S. Paulus zijn intrede doet onder den vorm van 
de klassieke fabel (Z Cor. 1212-30 en Rom. 124), In deze passages ver- 
gelijkt Paulus de christenen met de verschillende ledematen van één 
lichaam, om ze tot eendracht en goede verstandhouding aan te sporen: 
ziedaar het voornaamste doel der vergelijking, ziedaar de reden waar- 
om hij ze overneemt. Doch», zoo gaat P. Benoit voort, «zooals alles 
wat met het genie van den Apostel in aanraking komt, moet ook dit 
nieuw element zich weldra in de algemeene synthese voegen en op 
zijn manier in dienst treden van de hoofdgedachte die het geheel be- 
heerscht: de christenen zijn vereenigd met Christus en onderling ver- 
bonden in Christus. Deze integratie geschiedt vóór onze oogen, doch 
bij middel van onvaste en afwisselende uitdrukkingen, die de klare en 
geiĳkte formuleering van Eph. en Col. nog niet bereikt hebben : oörws 
xol ó Xpiorde (1 Cor. 12°); o@öpa Xpioroö ( Cor. 1227) ; Ev opa êv Koror 
(Rom. 125)... Het zijn slechts schetsen van een aanpassing die lang- 
zaam tot rijpheid zal komen in de brieven uit de gevangenschap». (3) 


(1) Cf. Tr. Schuit, op. cit, bl. 182-138: « Dass.…. Paulus wirklich von den hel- 
lenistischen Bilde beeinflusst ist, zeigt sich deutlich bei der genaueren Betrachtung der 
einzelnen Stellen. Denn nicht nur der Grundgedanke, dass die viele Glieder des Leibes 
eine Einheit bilden, ist derselbe; auch die Einzelheiten der Ausführung stimmen, 
oft auffällig überein. Das zeigt sich vor allem bei der längeren Ausmahlung des 
Bildes / Kor. 12, 14 ff. Wenn Paulus hier ausführt, dass der Leib eine gegliederte 
Einheit ist (V. 14-20), dass die einzelnen Glieder auf einander angewiesen sind, und 
dass jedes seinen Wert hat (V. 21-25), so sind alle diese Gedanken im Gedanken- 
kreise des Hellenismus nicht nur möglich, sondern auch in seiner Literatur wirk- 
lich nachweisbar. Speziell die Aussage von V. 26, dass alle Glieder mit einander 
leiden (ovprdoyet) und sich freuen, entspricht genau den stoischen Gedanken der, 
avp.ndlera ». 


(2) Loe. cit. 

(3) P. Benorr (loc. cit. bl. 118) is van meening dat de overige teksten zooals / Cor, 
615, 1017, zijn thesis bevestigen. «Le deuxième», zoo schrijft hij, «applique aux chré- 
tiens la comparaison courante — et spontanée, reconnaissons-le — en l'enrichissant de 
la nuance chrétienne: le principe de leur cohésion est surnaturel, mystique, l'union 
commune au Christ par le sacrement physique de son corps. Rien de plus n'est dit. 
Quant au premier, il est beaucoup plus lointain: queles chrétiens doivent au Christ 
Yusage de leur corps comme d'autant de membres qui lui appartiennent, c'est une 
frès belle image qui s'explique bien par le contexte et pourrait s'entendre sans l'image 
du Corps mystique». Deze laatste bevestiging van P. Benoit nopens Z Cor. 615 lijkt 
ons betwistbaar. 


rde 
Nopens deze laatste brieven, Eph. en Col., doet P. Benoit opmerken 
«hoe het beeld ‘‘lichaam van Christus” veel heeft overgehouden van _ 
de oorspronkelijke beteekenis die het aan de klassieke vergelijking te 
danken heeft: want het wordt vooral gebruikt om de eenheid tusschen — 
verschillende deelen uit te drukken of om de christenen te waar- 
schuwen tegen tweedracht of verdeeldheid in zake geloofsleer. Volgens 
Eph. 81418 zijn de Joden en de heidenen, die verdeeld waren, door : 
Christus in één lichaam vereenigd geworden; dezelfde gedachte komt 
voor in ZEph.3°. In Col.*35, om de christenen tot liefde en 
vrede aan te zetten, herhaalt men hun dat ze geroepen zijn om één 8 
lichaam te vormen. Eindelijk, de passage uit Eph. 4?-16, die tot voor- } 
naamste doel heeft de geloofstwisten en de ketterijen te vermijden (cf. 
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43, 3-14), herinnert aan de geloovigen dat de verscheidenheid der charis- 
mata in zake geloofsonderricht moet strekken tot éénheid in geloof 
en leering. Het is een toepassing van de klassieke fabel op de intel- 
lectueele orde, hoewel de invloed van S. Paulus’ synthese hier sterk — 
is geweest». En P. Benoit gaat verder: «Indien dit aspect bij- 
blijft en aldus den psychologischen oorsprong van het beeld bevestigt, 
is het andere aspect, namelijk de verhouding van dit lichaam tot 
Christus, voorzeker duidelijker afgeteekend, veel duidelijker dan in de 
eerste brieven. Niet alleen is dit aspect klaarder geaffirmeerd in zich 
zelf, ook-komen nieuwe gegevens nauwkeuriger de verhouding bepa- 
len tusschen Christus en zijn lichaam : Christus is het hoofd van 
dit lichaam en als hoofd vervult hij tegenover dit lichaam een dub- 
bele rol, namelijk het bevelhebberschap en de vitale beïnvloeding… 
Kortom, de gedachte die in / Cor, en Rom. nog schuchter en on- 
der onvasten vorm optrad, namelijk het ‘“lichaam van Christus”, is 
eindelijk ten volle in ‘t licht gesteld en tot haar waarde gekomen». 

III. — Deze beschouwingen die den invloed van de klassieke verge- 
lijking op S. Paulus afdoende bewijzen, laten reeds vermoeden dat 
deze factor onvoldoende is om den oorsprong van S. Paulus’ leer vol- 
komen te verklaren, 

Om er zich van te vergewissen, volstaat het het verschil tusschen 
de twee opvattingen na te gaan (1). In de hellenistische oorkonden is 


(1) Cf. TR. ScrMipr, op. cit, bl. 183-134, 139. 


ZO 


„het de staat of gansch de menschheid of de cosmos die met het men- 


schelijk organisme wordt vergeleken; in de brieven van S. Paulus is 


het de christelijke gemeenschap, t.t.z. de Kerk. In de eerste soort 


geschriften beschouwt men de profane activiteit, in de tweede, de 
werkzaamheid die door de goddelijke kracht van den geest is voort- 


gebracht, inzonderheid de charismatische. Eindelijk en vooral wordt 


het lichaam dat door de Kerk wordt gevormd in nauwe betrekking 
gebracht met Christus, en «lichaam van Christus» geheeten. In het 
voorgaande hoofdstuk (1) hebben wij den nadruk gelegd op den leer- 
stelligen rijkdom van die uitdrukking : wij zegden dat die formule de 
hoofdgedachten bevatte van de christologische mystiek van S. Paulus. 

De Apostel heeft dus het hellenistisch thema omgevormd en het is 
onder invloed van zijn leer over de mystieke vereeniging van de ge- 
loovigen met Christus dat die omvorming is geschied. We dienen hier 
niet na te gaan waar S. Paulus die leer over de mystieke éénheid der 
christenen met Christus heeft gevonden : zooals wij het op den drem- 
pel van dit kapittel zegden (2), beschouwen wij die leer hier slechts 


onder haren eigenaardigen vorm. Het volstaat te zeggen dat de alge-, 
meene hoofdgedachte — te weten, onze mystieke eenheid met Christus 


— veel ouder is, en datze bij S. Paulus van meet af aan voorkomt. (3) 


IV. — Het valt moeilijker uit te maken of er en, zoo ja, in welke 
mate een derde factor, namelijk de eucharistische leer, invloed heeft 
uitgeoefend. De hypothese is hoegenaamd niet onwaarschijnlijk. Eener- 


zijds immers wordt de eucharistie door S. Paulus beschouwd als 


een oorzaak van eenheid der christenen met Christus en onder 


dat de formule «lichaam van Christus» den geiĳkten vorm heeft 


verworven die ze tot een karakteristieke christelijke uitdrukking heeft 


gemaakt. (5) Is het noodig aan te stippen dat deze invloed van de 
eucharistie moreel zeker is, indien de formule «lichaam van Christus » 
op de Kerk toegepast, bij S. Paulus geen louter metaphorische betee- 
kenis heeft, maar bovendien een mystieke vereenzelviging van de Kerk 

(1) Cf. supra, bl. 62-72, 

(2) Cf, supra, bl. 124. 

(3) Cf. P. Brnorr, loc. cit, bl, 118. 


(4) Cf. supra, bl. 62 en bl. 65. 
(5) Cf. L. Cerraux, op. cit, bl, 213. 


elkaar (4), en anderzijds is het bij het celebreeren van de eucharistie - 
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met het physisch en persoonlijk lichaam van} Christus, inzonderheid 
met zijn eucharistisch lichaam uitdrukt? (1) Zooals wij het in het 
vorig hoofdstuk hebben aangetoond is deze laatste stelling volstrekt 
niet onwaarschijnlijk. 


S 2. Christus, hoofd van het lichaam | 


De factoren die we even hebben aangeduid : de hellenistische verge- 
ijking, de leer van S. Paulus over de mystieke eenheid der geloovi- 
gen met Christus en de eucharistische doctrine, verklaren dus volledig 
hoe S. Paulus er toe gekomen is de Kerk als het lichaam van Chris- 
tus op te vatten. (2) 

Om verder te begrijpen hoe de Apostel in de brieven uit den tijd 
der gevangenschap, Col. en Eph., Christus voorstelt als het hoofd van 
dit lichaam, volstaat het zich te herinneren wat in het vorig hoofd- 
stuk werd gezegd. (3) De metaphoor «hoofd» wordt aangewend om 
de superioriteit van Christus over alle schepselen, inzonderheid over 
de engelen, en tevens om de levensbetrekkingen tusschen Christus en 
zijn Kerk uit te drukken. Die transcendentie van Christus diende 
door S, Paulus met nadruk verkondigd te worden tegen de dwaal- 
leeraars die hij in Col. bestrijdt: door hun overdreven eeredienst der 
engelen, stelden deze ketters de eminente rol van Christus in de 
schaduw. En, naar het schijnt, was het bovendien noodzakelijk tegen- 
over deze heterodoxe gnosis het waar «christelijk mysterie» te stel- 
len, het mysterie van de innige eenheid van alle Christenen met 
Christus. De metaphoor « het hoofd» — ontleend aan dezelfde 
orde van zaken als de metaphoor «het lichaam» — leende zich 


(1) Cf. L. Cerraux, op. cit, bl. 218-215. 

(2) Dit besluit komt overeen met de verklaring die door L. Cerraux (op. cit, bl. 
222, nota 2 der vorige bladzijde) wordt voorgestaan. Als componenten van de mys- 
tieke uitdrukking “lichaam van Christus,, worden aangegeven: «la comparaison hel- 
lénistique, où spa signifie “comme un corps‚, humain quelconque, la notion de 
“vie dans le Christ,, et la chose concrète qu'est le corps du Christ (pensé souvent 
dans sa présence eucharistique). Les démarches de la pensée seraient les suivantes: 
1) ensemble des chrétiens dans leur unité, sont “comme un corps‚‚ (comparaison 
hellénistique); 2) étant comme un corps, parce qu’ils recoivent vie du Christ, ils sont 
un Organisme spirituel qui a sa vie dans le Christ, qui dépend du Christ (génitif); 
3) cet organisme spirituel, qui est dans le Christ ou du Christ, on le dira aussi, par 
úne identification mystique, son propre corps: tÒ opa toù Xpistoü», 

(3) CÉf. supra, bl. 72 en bl. 78-74. 
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wel tot het vervullen van die dubbele taak en tot een vereeniging of 
versmelting met de metaphoor «lichaam van Christus ». (1) 

Deze metaphoor «het hoofd» om de superioriteit uit te druk- 
ken, moest S. Paulus niet ver gaan zoeken : ze was ingeburgerd in 


het Semietisch midden. (2) 
ARTIKEL 2 


De hypothese nopens den invloed van de 
gnostische Anthropos-mythe 


IL. — Na aldus het ontstaan van S. Paulus’ opvatting over de Kerk, 
lichaam van Christus, geschetst te hebben, zouden we de overige 
hypothesen, die door sommige auteurs werden voorgedragen, eenvoudig 
mogen verwaarloozen. Feitelijk zullen wij slechts ééne van deze theo- 
rieën beschouwen omwille van den bijval die ze in de laatste jaren 
heeft genoten. Geen enkele andere zal hier in aanmerking worden 
genomen : aldus, inzonderheid, noch de hypothese volgens dewelke 
S. Paulus’ leer, in haartypischen vorm, onmiddellijk aan den Apostel, 
op den weg naar Damascus, werd geopenbaard (3), noch de poging 
die door A. Schweitzer (4), den voorstander van het « konsekwent 
eschatologisme », werd aangewend om die leer van S. Paulus uit de 


primitieve eschatologie af te leiden. (5) 


(1) Cf.‚,o. a, TR. Scmnumpr, op. cit, bl. 169-175. 

(2) Cf. B. Borre, in de Recherches de théologie ancienne et médiévale, 1939, t. 
XI, bl. 182-183 (recensie van A. WikENHAUSER, Die Kirche..…): «Quand un grec ou un 
romain veulent parler d'un chef, ils le désignent comme celui qui marche en avant: 
doywv, dux. Le sémite la désigne comme la tête. La métaphore est la même qu'en 
francais. Mais en francais l'image est usée. Il faut faire un effort de réflexion pour 
se rappeler que chef est un mot qui signifie tête. Chez les sémites et en particu- 
lier en hébreu, la métaphore reste apparente, parce qu’ on emploie le mot même 
qui désigne couramment la tête: rosch.…. Une métaphore qui nous paraît hardie et 
neuve l'était peut-être moins pour un Juif.». In het Nederlandsch is de metaphoor 
”hoofd,, om een gezagvoerder aan te duiden algemeen gebruikt. Zie ook nog P. DuorMe, 
L'emploi métaphorigue des noms de parties du corps en hébreu et en akkadien, in 
de Revue bibligue, 1920, t. XXIX, bl. 491-492. 

(3) Deze hypothese is niet overeen te brengen met het feit dat de brieven van 
S. Paulus ons aantoonen dat de leer van den Apostel slechts geleidelijk is ontstaan. 
Cf. supra, bl. 127-128. ì 

(4) Die Mystik des Apostels Paulus, Tübingen, 1930, bl, 102-129. 

(5) Zie de uiteenzetting en de beoordeeling van de hypothese van Schweitzer bij 
A. WikennauseR (Die Kirche..., bl. 226-230). 
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II. — De theorie die, naar onze meening, hier bondig dient uit- 
eengezet en beoordeeld, neemt den invloed aan van de gnostische An- 
thropos-mythe. Zij werd in 1930 voorgedragen door H. Schlier (1), 
kort daarna verder ontwikkeld door E. Käsemann (2), en later, 
hoewel niet zonder ernstig voorbehoud, betrekkelijk gunstig beoordeeld 


door A. Wikenhauser (3). Het zal volstaan deze hypothese, bijna uit- 
sluitend zooals ze door den laatstgenoemden auteur (4) wordt voorge- 


staan, te beschouwen. 

A. Wikenhauser beschrijft eerst klaar de mythe waarop Schlier en 
Käsemann voortdurend beroep doen en waarvan ze vooral die trekken aan- 
stippen welke, volgens hen, met de opvattingen van S. Paulus verwantschap 
vertoonen. Wikenhauser schetst tevens den oorsprong van de mythe vol- 
gens de gegevens van Käsemann, die zelf aanleunt bij R. Reitzenstein (5). 

In het oude Indië en het oude Iran geloofde men in een oergod- 
heid die het heelal bevatte en als een reusachtig menschelijk lichaam 
werd voorgesteld. 

Deze mythe van Aion, die een uitgesproken monistisch en cosmo- 
logisch karakter vertoont, werd opgenomen door de gnosis en omge- 
vormd tot de mythe van den verlossenden oermensch. 

De gnosis is een dualistische wereldbeschouwing en tevens een ver- 
lossingssysteern. Haar opvattingen over het lichaam verschillen essen- 
tieel van het Oud Testament en van de Grieken, Het lichaam is niet 
het werktuig van den geest, zooals bij de Grieken, maar bestaat uit 
stof en bezit derhalve een kracht die in strijd is met het goddelijke. 
Door zijn lichaam behoort de mensch tot een supra-individueel ensemble. 
Door zijn ziel, dieeen deel is van de bovenaardsche, goddelijke wereld, 
is hij betrokken in een ander geheel dat insgelijks de enkelingen 
transcendeert.. Ten gevolge van een val is de ziel in de stof- 


(1) Christus und die Kirche im Epheserbricf (Beiträge zur hìstorischen Theo- 
logie, 6), Tübingen, 1980, bl. 37-48. 

(2) Leib und Leib Christi. Eine Untersuchung zur paulinischen Begrifflichkeit 
led zur historischen Theologie, 9), Tübingen, 1938, passim, vooral bl. 50-94, 
137-186. 

(3) Die Kirche... ‘bl. 282-240. 

(4) A. Wikennauser, (Die Kirche... bl. 86-87, 232-289) geeft een bondig, zakelijk 
en klaar exposé van de theoriën van H. Schlier en E. Käsemann. 

(5) Das iranische Erlösungsmysterium. Religionsgeschichtliche Untersuchungen, 
Bonn, 1921; R. Rerrzenstermn- H. Scraeper, Studien zum antiken Synkretismus aus 
Iran und Griechenland (Studien der Bibliothek Warburg, VII), Leipzig-Berlin, 1926. 
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felijke wereld gestort en er in opgesloten; ze moet uit die banden 
verlost worden. De gnosis aanvaardt dus het bestaan van een materieel 
lichaam waaraan het lichaam van het individu toebehoort en dat de 
ziel tot slavernij verknecht; ze aanvaardt bovendien een geestelijk of 


pneumatisch lichaam dat de ziel omvat en waardoor deze kan gered 


‚worden. 


De val en de bevrijding der ziel worden voorgesteld door de mythe 
van den oermensch of Anthropos. Een goddelijk wezen, Anthropos of 
oermensch geheeten, en als een persoonlijk wezen opgevat, is op zeke- 
ren dag in de stof neergevallen en heeft er wezensdeeltjes achtergela- 
ten. Uit de vereeniging dezer deeltjes (ledematen van den oermensch, 
zielen) met de stof is de schepping ontstaan. Daar deze deeltjes in de 
stof zijn opgesloten en er aan verknecht zijn, wordt de oermensch 
voorgesteld als geboeid of door den slaap verlamd. Onr verlost te 
worden moet de oermensch (of de zielen waaruit hij bestaat) opge- 
wekt worden en teruggevoerd naar de hemelsche woonplaats waar- 
uit hij is neergeploft. Deze verlossing moet veroorzaakt worden 


door een goddelijk wezen dat dezelfde natuur bezit als de oermensch 
en derhalve de oermensch zelf is. Deze oermensch moet uit den hemel 
dalen om de zielen (d. i, den oermensch) van de banden der materie 
te verlossen. Hij is de goddelijke gezant of verlosser. Daar de deeltjes 
die in de stof verspreid liggen van denzelfden aard zijn als de verlos- 
ser, worden ze beschouwd als de ledematen van den verlosser en be- 
staat de verlossing in het feit dat de verlosser zijn ledematen verzamelt, 


ze in zich opneemt en er mede ten hemel vaart. Het verlossingswerk _ 
is aldus een cosmisch gebeuren. 

H. Schlier (1) steunt er op dat in de gnostische bronnen inzonder- 
heid volgende drie opvattingen voorkomen: 1. de Kerk is het lichaam 
van Christus; 2. de geloovigen zijn de ledematen van den Verlosser 
en 3. de Verlosser is het hoofd van het lichaam dat door de geloo- 
vigen wordt gevormd, of het hoofd van elk der geloovigen. 

Volgens E. Käsemann (2) is de oorspronkelijke indo-iranische voor- | 
stelling van het lichaam der oergodheid in de gnosis bewaard ge- 
bleven onder vier afgeleide vormen die tot twee fundamenteele schemata 


(1) Op. cit, bl. 42-48, 
(2) Op. cit, bl. 70-94; zie vooral bl. 93-94. 
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Volgens bk Wâenkanser (1) verdient de hypothese van den 
van denn gote maybe op de leer van S. Panlos ernstig onden 
werden, WSiswaas, 700 schrik ki, komtdeleerstellge inhoud niet vo 
Bfk waas oet gaat over denconcreten vorm, d.i over de terminologie 
beeidepraak de door den Apostel werden aangewend. Eenerzijds 
Zijn de anâere pogingen om het ontstaan van S. Panlus leer te v 
onrdidoende, en anderzijds bestaat er een werkelijke gelijkenis # 
de mythe en de opvatting van S. Paulus. Wikenhauser onthe 
Zich evenwd van de stelling als afdoend bewezen te beschouw 


UI — In tegenstelling met H._ Schlier, E. Käsemann en_ 
kenhauser, meenen wij, zooals vele auteurs G). dat een invl 
de gnostische Anthropos-mytheop de leervan S. Paulus niet 
vaarden ís. 


van Eph, beschouwt, 
(loe. cht) meent — en niet te onrechte, naar ons oordeel — dat Käsen 
ard aanneemt vanwege de gnosis op 


(3) A. Wiesnausen (Die Kien bl. 232) noteert zelf dat B 
Schlieren van Käsemann meer tegenstrevers dan aanhangers heeft gevonden 
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S. Paulus over de Kerk, lichaam van Christus, en over Christus, 
hoofd van dit lichaam. Is het niet omdat Wikenhauser de geleidelijke 
evolutie van die leer niet ten volle heeft ingezien dat hij, in tegen- 
stelling met menig auteur, de invloed van de klassieke vergelijking 
van de maatschappij met een lichaam als onvoldoende beschouwt ? 
Zooals P. Benoit (1) het raak schrijft: « Wie in de eerste brieven een te 
scherp afgelijnd beeld van het lichaam van Christus (in zijn eigen- 
aardigen vorm) meent te ontdekken, loopt gevaar het psychologisch 
ontstaan van het beeld niet te begrijpen en aldus gedwongen te zijn 
den oorsprong er van te zoeken in gnostische bespiegelingen met 
onduidelijken inhoud en van onzekeren datum». (2) 

Deze laatste woorden zijn een samenvatting van het tweede bezwaar 
dat wij tegen de theorie moeten inbrengen. Deze is niet enkel over- 
bodig, ze is bovendien een constructie die niet op den stevigen grondslag 
van teksten berust maar slechts op het drijfzand van broze gissingen. 

Zooals A. Wikenhauser (3) zelf het doet opmerken, is de theorie 
van Schlier en Käsemann slechts een toepassing van de gedachten die 
door den philoloog en geschiedschrijver van de godsdiensten R. Reit- 
zenstein (4) werden voorgedragen. Welnu deze gedachten zijn 
grootendeels fel betwistbaar en werden door vele critici verworpen. 
Reitzenstein steunt veelal op de mandeïsche en de manicheische ge- 
schriften. Welnu hij overdrijft klaarblijkend den ouderdom en het belang 
der mandeïsche documenten, en veronderstelt ten onrechte dat de 
manicheische bronnen overal de opvattingen van het oude Iran 
weerspiegelen. (5) 

Men zou moeten bewijzen, zoo schrijft P. Benoit (6), dat de 


(1) Rec. cit, bl. 119. 

(2) P. Benomr (rec. cit, bl. 118), na gewezen te hebben op het onzekere en ver- 
inderlijke der formules die in J Cor. en Rom. de verhouding van Christus tot zijn 
schaam uitdrukken (cf. supra, bl. 127), stelt de vraag: « Aurions-nous de telles 
ormules si Paul s'inspirait de V'imagerie soi-disant définie à cette époque du mythe 
snostique ? ». 

(3) Die Kirche, bl. 240. 

_ (4) Cf. supra, bl. 182, nota 5. 

(5) Over het mandeisme en het manicheïsme, cf. G. Barpy, Mandéens, in Dictton- 
Jaire de théologie catholique, t. IX, kol. 1812-1824, en G. Barpy, Manichéisme, ibid, 
… IX, kol. 1841-1895. Over de gnosis, zie het uitstekend artikel van L. CrRFAUX, 
Snose préchrétienne et bibligue, in Dictionnaire de la Bible. Supplément, t. III, kol. 
59-701. 

(6) Rec. cit, bl. 116. 


gnostische mythe van den Anthropos- Verlosser werkelijk gevormd was — 
vóór S. Paulus en dat zij integendeel niet op sommige punten _ 
afhankelijk is van den Apostel. Ongetwijfeld is de gnostische beweging — 


ouder dan het christendom, en is dus onathankelijk van het christen- 


dom zooals ook van het jodendom; doch die machtige geestesstrooming 


heeft later veel christelijke bestanddeelen opgenomen. Om te besluiten 


tot afhankelijkheid in den eenen of den anderen zin, zou men de 


teksten en hun ouderdom streng critisch dienen te onderzoeken. 


Welnu om die taak schijnen de voorstanders der theorie zich niet 


te bekommeren, vermits ze hier citaten opeenstapelen van zeer ver- 


schillende draagwijdte en van jongeren en onzekeren datum: een orphisch 
fragment, de leer der Naässenen volgens Hippolytus, de Excerpta ex 
Theodoto, een Ode van Salomon, Ignatius van Antiochië, de Acta 


Joannis, de Manicheërs volgens S. Augustinus. : ziedaar een zeer broze — 


grondslag voor de hypothese. 

P. B. Botte (1) aarzelt niet te schrijven: « Hoewel het gnosticisme 
eenigermate invloed kon uitoefenen op S. Paulus, denk ik dat de 
Apostel zelf een veel dieperen invloed heeft gehad op het gnosticisme, 
en dat de drie vierden der teksten die worden aangehaald om de stelling 


te staven, feitelijk door S. Paulus zelf ingegeven zijn. Zoo men niet „3 
gevaar wil loopen in een circulus witiosus te vervallen, moet men _ 
vooraf den inhoud van de Anthropos-mythe bepalen door methodes die 
ietwat meer betrouwbaar zijn dan deze welke tot nog toe werden _ 


aangewend » (2). 


SLOTBESCHOUWINGEN 


Aan het einde dezer studie, die achtereenvolgens analytisch, synthe- 
tisch en genetisch was, willen wij nog enkele aanvullende opmerkingen 
toevoegen en eenige gevolgtrekkingen afleiden of suggereeren. 


(1) Rec. cit, bl. 188. 


(2) Zie nog de recensies van de werken van H. Schlier en E. Käsemann, door 


O. Caser, in het Jahrbuch fur Liturgiewissenschaft, t. X (1930), bl. 298, ent. XUII 
(1985), bl. 281-292. Ook P. Casel doet opmerken dat de meeste van de aangehaalde 


gnostische teksten van jongeren datum zijn dan de brieven van S. Paulus en dat de — 
vóórchristelijke gnosis ons in ruime mate onbekend is. Hij wijst bovendien op het 


nevelachtig karakter der gnostische opvattingen. 


SER ere 
TI, — Vooreerst vestigen we er de aandacht op dat de eerste 


christenen met die leer over de Kerk, lichaam van Christus, wel 
vertrouwd blijken. Aan de Corinthiërs, die hij zelf bekeerd had, zal 


_S. Paulus met nadruk gepredikt hebben dat een geheimzinnige doch 


werkelijke en zeer innige band hen met Christus en, in Christus, met 
elkander vereenigde, en het is waarschijnlijk dat hij die leer onder 


den vorm van de metaphoor van Christus’ lichaam heeft voorge- 


steld. In den brief dien hij later aan die Kerk schreef, kon hij 


derhalve zich tevreden stellen met aan de leer vluchtig te herinneren, 


met een zinspeling te maken of een practische conclusie te trekken. 
Op het eerste gezicht kan het vreemder voorkomen dat de Apostel de 
behoefte niet gevoelt meer uitleg te verstrekken als hij schrijft aan de 
Romeinen, bij wien hij zijn apostelambt nog niet had uitgeoefend. Kon 
hij aldus te werk gaan indien hij niet wist dat minstens de leerstel- 
lige inhoud van die metaphorische leering, namelijk de eenheid der 


_ christenen met Christus en, in hem, met elkaar, deel uitmaakte van 


/ 


de toenmalige geloofsprediking ? 
Het past bovendien op te merken hoe, reeds bij S. Paulus, de 
practische draagkracht van die leering aan den dag komt. Het is naar 


aanleiding van voorschriften of raadgevingen van zedelijken of ascetischen 


aard, dat de Apostel spreekt over de Kerk, lichaam van Christus, en 


over Christus, het hoofd van dit lichaam : aldus, bijv., als hij de ge- 
loovigen wil waarschuwen tegen ontucht; als hij steunt op de 


noodzakelijkheid de eenheid te bewaren spijts de verscheidenheid van 
de charismata, spijts het verschil van nationaliteit of socialen rang; als 
hij de verhouding bepaalt die tusschen christelijke echtgenooten moet 


heerschen. 


IL. — Met deze leer over de Kerk, lichaam van Christus, moeten 


de christenen opnieuw vertrouwd gemaakt worden. Dit punt moet hun 
voorgehouden en verklaard worden : zijn-dogmatische inhoud, zijn 
samenhang met andere geloofswaarheden, zijn eischen op zedelijk en 
ascetisch gebied. 

Die taak werd reeds opgenomen. Door zijn wereldbrief Mystici 
Corporis Christi (19 Juni 1943) heeft Paus Pius XII de inspannin- 


gen aangemoedigd en aangewakkerd. Sommige auteurs hebben er Zichen 
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succesvol op toegelegd om, op het terrein der dogmatica, der moraal en 
der ascetica, de vruchtbaarheid van de leer over de Kerk, lichaam 
van Christus, in ’t licht te stellen. Naar ons oordeel verdienen twee 
onder hen een eervolle vermelding, namelijk P.E. Mersch en Fr. Jür- 
gensmeier. 

P. Mersch, de auteur van de voornaamste historische studie over 
het onderwerp : Le corps mystique du Christ. Études de théologie 
historique (1), schonk ons nog twee andere werken : Morale et corps 


REN 


mystique (2) en La théologie du corps mystique (3). Het eerste 


bevat enkele fragmenten van «een specifiek christelijke moraal» waar- 
van het dogma van de inlijving der geloovigen in Christus het mid- 


delpunt vormt. Het tweede, een posthuum werk, waaraan de schrij- — 


ver de laatste hand niet meer vermocht te leggen, is «een synthese 
der katholieke leer» die er naar streeft te doen inzien dat «alle 
dogma's over den totalen Christus spreken », d. w. z. « over Christus 


beschouwd met alles waarvan hij in werkelijkheid onafscheidbaar E 


is: met de H. Drievuldigheid... en met gansch de menschheid die hij tot 
één lichaam maakt». Wat P. Mersch op het gebied van het dogma 
en van de moraal heeft gepresteerd, heeft Fr. Jürgensmeier meesterlijk 
op het domein van het ascetisch en mystisch leven uitgewerkt. Zijn 


werk, waarvan de titel duidelijk het programma aangeeft : Der mystische _ 


Leib Christi als Grundprinzip der Aszetik. Aufbau des religiösen 
Lebens und Strebens aus dem Corpus Christi mysticum (4), toony 
levendig aan hoe de leer over de Kerk, lichaam van Christus, er 
veel toe bijdraagt om het geestelijk leven van den christen te verdie- 
pen en te verrijken. 


De geloovige die deze leer onophoudend overweegt en poogt te be- 


leven, loopt geen gevaar zich door rationalisme of individualisme te 


laten misleiden, maar zal langzamerhand deze twee essentieele aspec- 
ten van het echte christendom beter begrijpen: zijn bovennatuurlijk 
en zijn sociaal karakter. Bewust lid van Christus’ lichaam, zal hij 
immer levendiger zijn mystieke levenseenheid aanvoelen met Christus 
en tevens met zijn broeders in Christus. W. GOOSSENS 


(1) (Museum Lessianum. Section théologique, n° 28-29), Louvain. 1983; 2° uitg., 
Bruxelles, 1986. Cf. Coll. Gand., 1933, t.-XX, bl. 227-228; 1936, t. XXIII, bl. 310 811 

(2) (Museum Lessianum. Section théologigue, n° 34), Bruxelles, 19387. Cf. Coll 
Gand., 1938, t. XXV, bl. 58-59. 

(3) (Museum Lessiamum. Section théologiqgue, n° 88-39), Bruxelles, 1944. Cf. 
Coll. Gand., 1946, t. XXIX, bl. 36-38. 

(4) 6° uitg., Paderborn, 1986. Stippen we nogmaals aan dat er een Nederlandsche 
vertaling van dit werk bestaat: Fr, JUERGENSMEIER, Het mystieke lichaam van Christus, 
grondbeginsel der ascetiek, Uit het Duitsch vertaald. door H. vaN GROESSEN, 
’s Hertogenbosch, (1936). 
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DE GEMEENTEBESTUREN 
EN DE OPENBARE ZEDELIJKHEID 
(Vervolg). 


3. De bevoegdheid van den burgemeester. 

In de voorgaande artikelen (1) beschreven we de rol en de be- 
voegdheid van den gemeenteraad en van het college van burgemeester 
en schepenen in zake openbare zedelijkheid. Blijft nu nog te handelen 
over de bevoegdheid van den burgemeester. Deze is wel de bijzonder- 
ste, gezagsdrager in de gemeente. Hij bekleedt een gemeentelijke- en 
evens een staatsfunctie. Eenerzijds is hij belast met de uitvoering van de ge- 
meentereglementen, op enkele uitzonderingen na, en kan zelfs, in 
dringende omstandigheden, op eigen initiatief voorschriften uitvaardi- 
gen. Maar daarenboven wordt hem ook dikwijls de uitvoering van 's 
lands wetten toevertrouwd en oefent hij, in meerdere omstandigheden, 
naast de gemeentelijke administratieve politiemacht, ook, in naam van 
den staat, de gerechtelijke politiemacht uit. Laat ons, van het door 
ons ingenomen standpunt uit, ieder dezer bevoegdheden nader 
oelichten. 

Der burgemeester belastrmet de uitvoering van 
le gemeentelijke politiereglementen. Art. 90, in fine, 
ler gemeentewet bepaalt dat de burgemeester «in het bijzonder be- 
ast is met de uitvoering van de politiewetten en politiereglementen….». 
Lijn slechts uitgezonderd de voorschriften betreffende de ontucht en 
le openbare tooneel- en filmvertooningen, welke onder de bevoegdheid 
an het schepencollege vallen (3). 

1. Verleenen of weigeren van machtigingen. De raad kan een 
gachtiging van den burgemeester voorschrijven voor sommige ver- 
nakelijkheden, als bijv. dansen, voor optochten, rondventen, enz. (4). Zoo- 
ls we in ons vorig artikel schreven over de houding van het schepen- 


(1) Zie Coll. Gand., 1945, t. XXVIII, p. 188-198; 1946, t. XXIX, p. 8-15. 

(2) M. Vaurmer, Précis du droit administratif de la Belgique, 2° éd., Bruxelles, 
937, p. 130; A. Giron, Dictionnaire de droit administratif, Bruxelles, 1895, t. I, 
… 174, n. 36, 175, n. 38. 

(3) Zie Coll. Gand., 1946, t. XXIV, p. 10 vlg. 

(4) De administratieve jurisprudentie spreekt zich in de laatste jaren uit voor het 
xclusieve recht van den burgemeester tot het verleenen der machtigingen door het 
emeentelijk politiereglement voorgeschreven. 


college, moet de OnedeRie. in deze aangelegenheden, zich A 


ne 


ä 


plaatsen op het standpunt der openbare orde, veiligheid en gezondheid. 
De weigering eener machtiging op formeelen grond van louter moreele bel 
schouwingen zou wettelijk niet te rechtvaardigen zijn. Doch openbare 


DE 


zedelijkheid en publieke orde, in positief juridischen zin genomen, 
liggen dicht bij elkaar. Waar een misbruik ontstaat, ligt dan ook dina 


een wettige grond tot ingrijpen voor de hand. Een paar voorbeelden 


Er wordt veelvuldig gedanst. De burgemeester kan hier meermaals, 


de toelating weigeren door zich te beroepen op de moeilijkheid of de on= 


pb 


mogelijkheid voor de politie telkenmale en overal een degelijk toezicht 


uit te oefenen. We kennen, in onze provincie, een gemeente waar, op 
dezen grond, het dansen doelmatig binnen de perken is gehouden. In 


andere gevallen kan mogelijks de burgemeester het ontbreken der 
veiligheidsmaatregelen laten gelden. In de appreciatie der motieven 
bezitten de burgemeesters een breede autonomie. De rechtbanken zullen 


zich nooit inlaten met de beoordeeling der aangevoerde gronden (1). 


Slechts de hoogere administratieve instanties kunnen soms, uit dezen 
hoofde, een beslissing reformeeren (2). 24 


B 


2. Beperkende politiemaatregelen. Benevens een verplichte machti- 


ging, kan het gemeentelijk politiereglement ook beperkende voorschrifs 
ten opleggen, telken male dit voor de openbare orde nuttig is 3). 
Zoo kan het, bijvoorbeeld, den toegang tot de danszalen ontzeggen. 


aan kinderen beneden de 16 of 18 jaar, de verlichting en het sluitingscnj 
reglementeeren, het baden verbieden elders dan op de aangeduide plaat 
sen, enz. De uitvoering van al deze maatregelen komt ambtshalve’ 
aan den burgemeester toe. Hun efficaciteit zal van zijn waakzaamheid 
afhangen. Het is trouwens niet noodzakelijk dat een gemeentereglement! 
overal en in alle omstandigheden naar de letter geurgeerd worde. In 


ons Belgisch recht kan een wet of een reglement nooit door eenvoudig. 
onbruik vervallen. Zelfs na lang stilzwijgen, mag een wet of reglement 


weer ingeroepen worden tot beteugeling vaneen of ander misbruik (4) 
3. De macht van den burgemeester op grond van het decreet van. 


(1) Omwille van het princiep van scheiding der machten. Ze 
(2) Zie Coll. Gand., 1945, t. XXVIII, p. 190. 
(3) Zie ibidem, p. 185 vlg. : 
(4) Zie RR Brahe du droit belge, Brussel, z.d.,t. II, 217, ne 807; 
trib. Gent, 18 Juni 1889, Pasicrisie, 1889, UI, p. 315 ; Cass. 8 Maart Îo15, Pasicrisie® 
1915, 1, p. 206. E 
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14 December 1789 en van de wet van 16-24 Augustus 1790. De macht 
jan den burgemeester om in te grijpen ter bescherming van de open- 
are orde en veiligheid of van de openbare gezondheid is niet nood- 
akelijk gebonden aan het voorhandig zijn van desbetreffende gemeen- 
elijke politiereglementen. Immers, de fransche revolutionnaire gemeente- 
wetgeving van 14 December 1789 en van 16-24 Augustus 1790, welke 
og geldt in het huidig belgisch recht, draagt aan de gemeenteoverheden 
jet volle toezicht op over de openbare orde, veiligheid en gezondheid. 
(Les fonctions propres au pouvoir municipal sont, zegt het eerstge- 
joemde decreet, de …faire jouir les habitants des avantages d'une bonne 
police, notamment de la propreté, de la salubrité, de la sureté et de 
a tranquillité dans les rues, lieux et édifices publics» (1). In over- 
enstemming met deze beginselverklaring bepaalde de wet van 16-24 
Augustus 1790 meer in ’t bijzonder de verschillende punten waarover 
le gemeentelijke politie toezicht moet uitoefenen. We gaven den 
olledigen tekst in ons eerste artikel (2). Zich steunend op deze 
vetgeving, en op art. 90 der belgische gemeentewet, dat hem belast 
met de uitvoering van de politiewetten en politiereglementen», mag 
le burgemeester optreden tegen iedere openbare handeling die de 
ublieke orde dreigt te storen, ze moge uitgaan van inwoners of van 
reemdelingen. Het Verbrekingshof heeft zich herhaaldelijk in dien zin 7 
itgesproken (3). 

IL. De uitzonderlijke reglementeerende macht van 
en burgemeester. Naast de zooeven beschreven uitvoerende 
jacht beschikt de burgemeester, in zijn hoedanigheid van gemeente- 
jke overheid, nog over een uitzonderlijke reglementeerende macht. 
In geval van oproer, van kwaadwillige samenscholingen, van ernstige 
erstoring van de openbare rust of andere onvoorziene gebeurtenissen, 
egt art. 94 der gemeentewet (4), wanneer het geringste uitstel gevaar of 
shade voor de ingezetenen zou kunnen veroorzaken, kan de bur- 
emeester reglementen en verordeningen van politie maken, onder 


(1) Pasinomie 1789, 1° sér., t. 1, p. 66. 

(2) Zie Coll. Gand., 1945, t. XXVII, p. 186. 

(3) Zie Répertoire pratigue du droit belge, t. II, p. 287-8, n° 1115; Rev. adm. 
393, p. 41 vlg. ; 1896, p. 84, 475; Cass. 31 Maart 1881, Pasicrisie, 1881, 1, p. 184; 
ass. 2 Mei 1901, Pasicrisie, 1901, 1, p. 217. 

(4) Pasinomie, 1886, 83° sér., t. VI, p. 57. 
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verplichting daarvan terstond aan den Raad kennis te geven en, 
onmiddellijk een afschrift aan den gouverneur te zenden, met opgave! 
van de redenen, waarom hij heeft gemeend zich niet tot den Raad, 
te moeten wenden. De uitvoering kan door den gouverneur worden. 
geschorst. De reglementen en verordeningen vervallen dadelijk, zoo: 
zij niet door den Raad in de eerst volgende vergadering worden be- 
krachtigd ». Uit de algemeene bewoordingen van den tekst zoowel als 
uit de aangegeven toepassingen blijkt ten volle dat de burgemeester. 
van deze reglementeerende macht slechts in gevallen van hoogdringend- 
heid mag gebruik maken. Dit kan het geval zijn bij oproer, vijan- 
delijken inval, overstrooming of epidemie (r). Men zou, ons inziens, 
moeilijker op deze bevoegdheid kunnen beroep doen in zake openbare 
zedelijkheid. Zou de openbare zedelijkheid plots en onvoorzien op der- 
wijze in gevaar kunnen gebracht worden, dat er onmiddellijk een. 
reglementeering diende getroffen te worden? Bij een onvoorziene be- 
dreiging der openbare zedelijkheid is de burgemeester reeds voldoende, 
gewapend door de algemeene politiebevoegdheid waarmede hij bekleed 
is krachtens de fransche revolutionnaire wetten van 1789 en 1790, 
zooals we hooger aangetoond hebben, en die hem toelaten de ergerlijke 
handelingen te verbieden. : 

III. De burgemeester als staatsambtenaar. In deze 
hoedanigheid is de burgemeester meermaals belast met de uitvoering 
van 's lands wetten en van de provinciale verordeningen en treedt hij 
op, bij ontstentenis van een politiekommissaris, als officier der ge- 
rechtelijke politie, | 

1, Uitvoerder van 's lands wetten. «De burgemeester, bepaalt het 
reeds meermaals aangehaald art. 90 der gemeentewet, is belast met 
de uitvoering van de wetten en van de besluiten van het algemeen 
bestuur, alsook van de besluiten en de verordeningen van den pro- 
vincialen raad of van de bestendige deputatie, tenzij die uitdrukkelijk 
is opgedragen aan het schepencollege of aan den gemeenteraad…» (2). 
Een der meest interessante toepassingen, van ons standpunt uit, is 


(1) Zie, o. m., A. Giron, o.c., t. 1, p. 177, n° 42; M. Vaurmer, o. C., p. 195 
vlg.; Répertoire pratique du droit belge, t. 11, p. 238 vlg., n° 1122-1162. 
(2) Pasinomie, 1886, 3° sér.,t. VI, p. 57; 1842, 3°sér.,t. XII, p. 291, 
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hier de wet op de gevaarvolle inrichtingen (rt). De wet aanziet als 
dusdanig, onder meer, de danszalen, met inbegrip van de koffiehuizen 
waar gedanst wordt, de schouwburgen, cirkussen en kinozalen, de zwem- 
kommen en badinrichtingen (2). Deze laatsten behooren tot de eerste 
klasse der gevaarvolle inrichtingen, de eersten tot de tweede. Schouw- 
burgen en kinozalen deels tot de eerste, deels tot de tweede. Zoo kunnen 
danszalen slechts ingericht worden, na vergunning van het college van 


burgemeester en schepenen; voor openbare zwem- en badinrichtingen 


_ moet de vergunning aan de bestendige deputatie aangevraagd worden (3). 


Bij het verleenen dezer vergunningen kan de gemeente, benevens de 
waarborgen door het centraal bestuur geëischt, ook eigene exploitatie- 
voorwaarden opleggen, steeds met het oog op de openbare orde, 
‚ veiligheid en volksgezondheid (4). De uitvoering dezer wetgeving 
geschiedt onder toezicht van den burgemeester en van technische 
ambtenaren. De burgemeester zal zich er van vergewissen of de in 
bedrijf gestelde inrichtingen het voorwerp uitgemaakt hebben van 
een regelmatige vergunning. Hij zal waken over de uitvoering van 
de door het college van burgemeester en schepenen aan de vergun- 
ninghoudende inrichtingen opgelegde exploitatievoorwaarden. Hij zal 
daarenboven door de centrale besturen kunnen gelast worden toezicht 
uit te oefenen over het naleven van sommige voorwaarden, waarbij 
het in bedrijf stellen van de gevaarvolle inrichtingen van eerste 
klasse geregeld wordt. Bij overtreding kan hij, onder bepaalde voor- 
waarden, tot het sluiten der inrichting overgaan (5). Hier heeft de 
burgemeester een wapen in de hand dat hij, alhoewel onrechtstreeks, 
ook kan gebruiken ten bate der openbare zedelijkheid. Als de exploitant 
weet dat de burgemeester’ door een strikte toepassing der wet of door 
een nauwgezette controle hem last bezorgen kan, zal hij gemakkelijker 
gehoor geven aan de aanwijzigingen die het gemeentebestuur hem geeft 


(1) Deze wetgeving is laatst gepubliceerd in het Belgisch Staatsblad van 3 April, 


1946, blz. 3074 vlg. 
(2) Zie Belgisch Staatsblad, 3 April 1946, p. 8087, 3109, 3121. 
(3) Zie voornoemde wet, titel 1, Hst. I, art. 2: Belgisch Staatsblad, l. c.,p. 3075. 
(4) Art. 20. Zoo kan, bijv., het gemeentebestuur eischen dat, bij een badinrich- 
ting, sportplein, drankgelegenheid en bad behoorlijk zouden gescheiden zijn. 


(5) Art. 20-28. 
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met het oog op de geestelijke gezondheid van het volk (DE 


2. Als bedienaar der gerechtelijke politie. Als gemeentelijk ambte- — 


naar beschikt de burgemeester over een administratieve politiemacht, 
wier exclusieve taak het is de storingen en wanordelijkheden te voor- 


komen. De gerechtelijke politiemacht, een staatsfunctie, integendeel, 


heeft als opdracht de gepleegde overtredingen, misdaden of wanbedrijven 
op tesporen en te doen bestraffen (2). De burgemeester oefent deze ge- 
rechtelijke politiemacht uit in de gemeenten waar geen politiecom- 


missaris is, of, waar er één is, bij dezes ontstentenis (3). 


Waar hij met deze macht bekleed is, kan de burgemeester optreden, met — 
inachtneming der regels van de strafvordering, tegen de verschillende - 


handelingen, die als strafbare schennis der openbare zedelijkheid in 
het hoofdstuk VII van het strafwetboek aangegeven zijn. Dit hoofd- 
stuk veroordeelt, benevens vruchtafdrijving, aanranding van de eerbaar- 
heid, verkrachting en bederving der jeugd, ook iedere openbare schen- 
nis der goede zeden. Beperken we ons tot een bondige uiteenzetting 
over de beteugeling der schunnige en oneerbare druksels, aantoonend 


wat strafbaar is en de wijze van optreden welke door de burgemeesters 


dient gevolgd te worden. 


«(Al wie, met de goede zeden strijdige liederen, schotschriften 


of andere schriften, gedrukt of niet gedrukt, beelden of prenten 


uitstalt, verkoopt of verspreidt, zegt art. 383, wordt gestraft met 
gevangenisstraf van acht tot zes maanden en met geldboete van 


RTE GD 


RR 
det MEE 
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zes en twintig tot vijfhonderd frank». Eveneens wordt gestraft hij die — 


deze zaken vervaardigt, in voorraad heeft of vervoert. Maar de vraag 
stelt zich nu: Wat verstaat de wetgever door «goede zeden»? Hier- 


mede bedoelt hij niet de goede zeden in een specifiek christene be- 
teekenis, doch een naar den tijd en plaats veranderlijke algemeene 


gedragslijn. In zijn mercuriale van 14 October 1924 bepaalde de heer 
procureur-generaal Meyers het begrip onder volgende termen: « Dans 


(1) Zoo werd er ons uit bevoegde bron medegedeeld dat in sommige al te fa- 
mêuse badinrichtingen van onze provincie het water regelmatig gecontamineerd is 
bij gebrek aan voldoende verversching. — Ook zijn er ia sommige gemeenten 
danszalen in gebruik die voorzeker niet aan de noodige voorschriften voldoen. 


(2) Zie, bijv., Répertoire pratique du droit belge, t. II, p. 286 vlg., n° 1098-1100. 


(3) Wetboek van strafvordering, B. 1, Hst. 1, art. 9, 11. Zie J. Smon en P. De 
Beus, Belgische strafwetten, Brussel, 1944, p. 196 vlg. 
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l'application des articles du Code, il faut considérer la pudeur et les 
bonnes mceurs en général, les bonnes mceurs de la cité, de la nation, 
_celles que font les habitudes-et les règles admises dans le pays, les 
_ bonnes mceurs publiques... Sans doute, il n’entrera dans Llesprit de 
personne de nier qu'il y ait une morale fondée sur la raison et sur 
Î l'idée religieuse, morale dont les principes ne changent pas et dont les 
_ hommes ne peuvent s'écarter sans faillir aux yeux de leur conscience, 
mais ce n'est pas cette morale-là ou plutôt ce n'est pas ce degré-là 
de moralité que les lois ont en vue. Les bonnes mceurs du Code 
sont celles qui résultent de notre manière de vivre conformément aux 
règles morales adoptées dans le pays... et ces bonnes moeurs sont 
moins sévères que la loi morale elle-même, excusant certaines familia 
rités, tolérant certaines libertés. Lesquelles? Quelle est la règle qui 
va établir la limite de l'excuse et de la tolérance? Cette règle, en fait, 
_ne pourra être que la. coutume». In den huidigen stand van de 
rechtspraak wordt alleen het obscene als strafbaar aanzien. Het dubbel. 
zinnige, gewaagde, lichtzinnige valt daarbuiten. Voor de officieele beoordee- 
ling van bepaalde drukwerken kan men zich, onder meer, steunen op de 
lijst der schriften wier vervoer door de spoorwegen ambtelijk verboden is. 

Art 386 bis straft «al wie aan kinderen beneden zestien jaar oneerbare 
prenten, beelden of voorwerpen, die van aard zijn hunne verbeelding 
te prikkelen, verkoopt of uitdeelt, of dergelijke prenten, beelden of 
__ voorwerpen op den openbaren weg of langsheen dezen ten toon stelt», 
_Doch hier stelt zich weer de vraag: wat bedoelt de wet door eer- 
baarheid? Wanneer we de parlementaire bescheiden over art. 386 bis 
onderzoeken, vinden we dat het begrip van het «oneerbare» ruimer 
wordt opgevat dan het begrip van het «met de goede zeden strijdige». 
_In de memorie van toelichting wordt het oneerbare omschreven als 
_ volgt: het oneerbare is niet noodzakelijk hetgeen de goede zeden 
schendt, het is minder; het is: qwod non decet. Maar al wat oneer- 
baar is wordt daarom nog niet gestraft; het moet van zulken aard 
Î zijn dat het de verbeelding van het kind prikkelt, 't is te zeggen dat 
het aan het kind gedachten of begrippen ingeeft die het niet moet 
hebben (1). 


(1) Zie J. Simon en P. De Beus, o.c., p. 114. — In de Kamerzitting van 18 Juni 
1981 zegde dhr Carton de Wiart, in betrekking tot dit wetsartikel: «Ce sera en se 


zen 
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De taak van den burgemeester, in zake schunnige literatuur, — 


waar hij ambtelijk kan optreden als officier der gerechtelijke politie —_ 


beperkt zich in hoofdzaak tot een aanklacht bij het parket. Een exem- 


plaar van elk schunnig drukwerk of illustratie kan door de plaatse- 


lijke politie aangevraagd worden. Een inbeslagneming is hier niet wen- 
schelijk, want er dient gezorgd dat geen rechten gekrenkt worden. 


Heeft een burger die schriften in handen gekregen, en ze aan de politie _ 


overgemaakt, dan kan — en moet — deze verder optreden. De druk- 
werken worden aan het parket overgemaakt en de namen van de 
boekhandels, waar ze verkocht werden, aangegeven. De prokureur des 


Konings is alleen bevoegd om te oordeelen of er vervolging kan inge- 


spannen en een verder onderzoek moet bevolen worden. 


Wat de toepassing van art. 386bis betreft, kan gemakkelijker worden 


opgetreden. De politie moet eenvoudig proces-verbaal opstellen telkens 


wanneer op den openbaren weg, of langsheen dezen, beelden, plak- 


brieven, prenten worden tentoongesteld die de verbeelding van de 
kinderen zouden kunnen prikkelen. Voor het verder verloop hoeft hij 
de directie van het parket te volgen (1). 


* Kad 
* 


De gemeentewet geeft aan de gemeentelijke overheden de bevoegd- | 


heid, althans onrechtstreeks, op te treden tegen zedenverwildering. Dit 
optreden is nuttig, ja noodzakelijk, omdat ze de atmospheer reiner 
houdt en de slechte gelegenheden wegruimt. Het kan doelmatig aan- 
gevuld worden door een positieve actie dierzelfde gemeentelijke over- 
heden tot inrichting en bevordering van deftig vermaak, als volks- 
spelen, mooie sportfeesten, hetwelk de neringdoeners bevredigt en het 


placant sur le plan de l'imagination et de la mentalité de l'enfant que le juge aura 
à apprécier si telle ou telle figure, telle ou telle image est de nature, par son in- 
décence à troubler le cerveau et le cceur de l'enfant, de fagon à l'incliner à des 
sentiments ou des actes de caractère immoral. Ceci devra naturellement être examiné 
par le juge avec beaucoup de prudence,… Le projet veut armer les parquets d'un 
pouvoir qu’ils réclament depuis longtemps afin de rendre moralement la rue plus 
propre et de garantir l'enfant contre les indécences généralement grossières et sans 
excuses» (Parlementaire handelingen, 1931, p. 1779). 
(1) Zie Richtlijnen voor zedenadel-actie, Gent, (1944), p. 121 vlg. 
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volk een gezonde ontspanning biedt. Ten slotte kan men meer- 
maals door persoonlijke overreding bekomen wat de wettelijke be- 
voegdheid zou te buiten gaan. Maar toch is dit alles slechts 
werk aan de oppervlakte. Het bijzonderste blijft nog te doen. Quid 
leges sine moribus? Zijn de ongezonde vermaken, de steeds verder 


“gaande losheid en lichtzinnigheid niet een uiting, een symptoom van 


een diepere kwaal, nl. het wegsterven, bij velen, van een echt familie- 
leven en het gemis aan een degelijke levensbeschouwing? Wil men 
een verval te keer gaan, dan moeten in eerste plaats, zijn diepe oor- 


zaken bestreden worden. 
L. ANNÉ 


BETEEKENIS VAN HET ONBAATZUCHTIGE 
IN HET ZEDELIJKE 


Inleiding. 


In ieder geweten spreekt de stem van goed en kwaad, in ieder 
hart roept ook de drang naar welzijn en voldaanheid. In verband 
hiermede voelt zich dan de moralist geplaatst voor de vraag naar de 
verhouding tusschen zedelijkheid en geluk (1). 

Geluk kan men echter in een dubbele beteekenis nemen, in een 
meer objectieve en een meer subjectieve. Het beteekent ofwel 
het bezit van het hoogste goed, van al wat goed en schoon en 
edel is, de bereiking der menschelijke volkomenheid objectief beschouwd, 


(1) Het is niet onze bedoeling in dit opstel ten strijde te trekken tegen een 
bepaald systeem van vulgair hedonisme of utilitarisme (cfr.J. Tr. Beysens, Ethiek 
of natuurlijke zedenleer, 1 Deel, Algemeen ethiek, Leiden, 1913, p. 143 en v.). Dat 
onze huidige wereld eraan lijdt is maar al te zeker. « L'homme devient de plus en 
plus semblable à un animal traqué qui se terre dans un individualisme égoiste et 
jouisseur ou qui se refugie dans la sombre tanière dela vie collective» (M. De Corte, 
L'incarnation de homme, Paris, 1942, p.65). Het hedonisme echter, dat de vol- 
doening onzer individueele en oogenblikkelijke begeerten, het zuiver egoïstisch genieten 
om te genieten, de lust-verzadiging der lagere zintuigen als richtsnoer en rechtvaardi- 
ging van specifiek menschelijk handelen stelt, wordt omwille van zijn grove 
eenzijdigheid weinig verdedigd en is meer op practisch dan op doctrineel terrein te 
bevechten. Wij hebben dus niet deze materieel-zinnelijke genotsleer op het oog, 
maar het ideëel-redelijk eudaemonisme dat in het geluk de geldende norm en het 
motief van zedelijk handelen ziet en voorhoudt, 
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ofwel het genot dat uit dat bezit voortspruit, de individueel gevoelde 
genieting en vreugde die er aan verbonden is. Neemt men het geluk 
‚in den eersten zin, als de trek naar menschelijke volmaaktheid, naar 
het bezitten en het bewerken van het hoogste goed, dan is er niemand die 
daarop heeft af te dingen. Want die streving vormt volgens allen 
zonder onderscheid, hoe verschillend overigens dat goede wordt bepaald, 
het innerlijk wezen aller zedelijkheid. De concrete mensch echter 
interesseert zich meer aan het geluk in den tweeden zin, aan het 
subjectief genot, de lust en de vreugde van zijn handelen. In verband 
hiermede stelt zich meer bepaaldelijk de vraag in hoever dat genot 
als motief en. als norm van zedelijk handelen kan en mag gelden, 
i. a. w. of de genieting op zich alleen, met voorbijzien van de 
eigen innerlijke zedelijke waarde eener daad, en onafhankelijk van 
haar objectieve beteekenis, als een eenzijdig - onnatuurlijke handelwijze 
dient afgekeurd, omdat het geluk uitteraard slechts een ondergeschikte 
__en bijkomstige beteekenis heeft in het zedelijk handelen. 

St Thomas heeft klaar het dubbel aspect van het geluk ingezien, 


zoo klaar dat hij gewoonlijk voor elk der beteekenissen een speciale _ 


term heeft gebruikt. De eerste geeft hij weer door het woord Beatitudo, 
„de tweede door het woord Delectatio (1). De H. Leeraar heeft het 
probleem dat ons hier bezighoudt hoofdzakelijk behandeld in verband 
met de gelukzaligheid; doch wij meenen terecht zijn oplossing te 
mogen aanzien als geldend ook voor het aardsche geluk, vermits voor 


den christen beide zich tot elkaar verhouden als bloem tot knop, als 


volmaakt tot onvolmaakt in dezelfde orde. 
We zegden dus dat Thomas het geluk in objectieven zin uitdrukt door 
het woord Beatitudo. Professor A. Mansion (2) doet ons diensvolgens 


opmerken dat het een woordmisbruik zou zijn te beweren dat de 
thomistische zedenleer eudaemonistisch is, omdat zij als einddoel 


van den mensch de zaligheid of het geluk aanwijst. Het geluk in de 
beteekenis die St Thomas er aan hecht, behelst niets subjectiefs meer 
zooals dit bij Aristoteles het geval was. Het genot komt er als 


(1) Cfr. S. Tomas, Sum. theol. 1-11, q. 4, a. 1. De H. Leeraar stelt daar als titel 
van het artikel: « Utrum delectatio requiratur ad beatitudinem ». 


(2) A. Manston, Het eudaemonisme van Aristoteles en de thomistische zedenleer, _ 


in Sint Thomas van Aquino, Gent, 1927, pp. 64-65. 
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wezenlijk deel niet meer in voor, zoodat het volstrekt moet onder- 
scheiden worden van het geluk in de moderne beteekenis van hetzelfde 
woord. De Beatitudo immers bevat slechts één streng essentieel 
bestanddeel, namelijk de verstandelijke werking (1), het. eigenlijk 
intuitief aanschouwen van God. Het genot of de Delectatio is er mede 
“verbonden maar slechts als noodzakelijk gevolg, als vergezellend 
element; het mag noch als een voorbereiding tot de zaligheid, noch 
als een eigenlijke voltooiing ervan, noch als een uiterlijk hulpmiddel 
daartoe aangezien worden (2). 

Dat St Thomas de verhouding tusschen zedelijkheid en zeik niet 
zou oplossen in de richting van een egoïstisch eudaemonisme en het 
geluk niet zou aanzien als het hoogste criterium van zedelijk handelen, 
kunnen wij reeds voorzien uit zijn leer over de noodzakelijkheid der _ 

onbaatzuchtige liefde tot God (3). 

Wij willen echter een meer bepaalde tekst aanhalen waarin de 
kerkleeraar aantoont dat de liefde van begeerlijkheid, waaraan o.m. 
het geluk beantwoordt, noodzakelijk ondergeschikt is en moet zijn aan 
de liefde van welwillendheid en nog meer speciaal aan de liefde van 
_ welwillendheid tegenover God. «Dicendum, schrijft hij, quod duplex est 
diligibile: unum quod diligitur per modum benevolentiae, quando 
volumus bonum alicujus propter seipsum : sicut diligimus amicos, etiam _ 
si nihil ex eis nobis accidere debeat. Aliud quod diligitur dilectione 
concupiscentiae : et hoc est vel bonum quod in nobis est, vel quia ex eo 
in nobis aliquod bonum fit: sicut diligimus delectationem, vel vinum 
inquantum facit delectationem. Quidquid autem diligitur dilectione 


concupiscentiae, non potest esse ultimum dilectum, cum ad bonum — 


alterius referatur, ejus scilicet cui concupiscitur; sed illud quod 
diligitur amore benevolentiae, potest esse ultimum dilectum. Beatitudo _ 


(1) StThomas legt de essentie der beatitudo in de kennis (Sum, theol., III, q. 
3, a. 4; Swn. c. gent, 1.3, c. 26); Scotus integendeel in de liefde (In IV Sent., 
dist. 49, q.2). Cfr V. Carureim, Philosophia moralis, ed. 18, Friburgi Brisgoviae, — 
1940, p. 43. et 

(2) S. Tromas, Sum. theol., 1-11, q. IV, a. f, concl. : «Cum delectatio causetur 
ex hoe quod appetitus requiescit in bono adepto, ipsa ad beatitudinem sicut aliquid 


concomitans requiretur» ; a. 2, concl. : « Cum causa sit effectu potior, principalius vi 


bonum est ipsa visio in beatitudine, quam delectatio ipsam concomitans ». 
(3) S. Tromas, Sum. theol., 11-11, qq. 28-28. 


— 150 — 


ergo Creata quae in nobis est, non diligitur nisi dilectione concupiscentiae; 
unde ejus dilectionem referimus ad nos, et per consequens referimus 
eam in Deum, cum et nos in Deum referre debeamus; et ita non 
potest esse ultimum dilectum; est tamen ultimum concupitum ex hoc 
ipso quod est maximum bonum, quod nobis ex conjunctione ad Deum 
provenit; et ideo dicitur esse propter se quaesitum vel desideratum ; 
utrumque enim importat aliquid ultimum in his quae diliguntur amore 
concupiscentiae. Etsi enim Deus concupiscatur, tamen idem est concu- 
piscere Deum et maximum bonorum, quod nobis ex Deo provenit; 
sicut idem est concupiscere vinum et effectum vini in nobis puta 
delectationem » (1). Uit de aangehaalde voorbeelden sicut diligimus 
delectationem vel vinum in quantum facit delectationem en verder 
sicut idem est concupiscere vinum et effectum wvini in nobis puta 
delectationem, zien wij dat de schrijver hier niet slecht het objectief, 
doch ook het subjectief geluk bedoelt. De zaligheid en het daaruit 
voortspruitend geluk is alleen voorwerp van de liefde van begeerlijk- 
heid (finis qui); bijgevolg is ze het laatste voorwerp van de liefde 
niet en wordt ze noodzakelijk tot iets anders gericht (finis cui). Dat 
verdere iets, dat doelwit (cui) waar we onze eigen zaligheid toe 
richten, is vooreerst wij zelf (daar wij haar voor ons zelf verlangen, 
en ons zelf daarin met een liefde uit welwillendheid beminnen). Maar, 
waar de orde der zedelijkheid ten volle verwezenlijkt is, blijft het daar 
niet bij en moet de mensch, als doel beschouwd, nog aan een hooger 
doel ondergeschikt worden. Wanneer hij zich in zulk geval met een 
liefde uit welwillendheid bemint, dan nog verheft hij zich zelf tot 
einddoel niet, maar maakt zich ondergeschikt aan den oppersten 
finis cui, aan God, laatste en onvoorwaardelijk voorwerp van de 
liefde uit welwillendheid, waaraan het opperste voorwerp van de liefde 
uit begeerlijkheid — het geluk nl., — dan ook als een noodzakelijk 
gevolg ondergeschikt is: wnde ejus [scil. beatitudinis)} dilectionem 
referimus ad nos, et per consequens referimus eam in Deum, cum 
et nos in Deum referre debeamus. 


Het subjectief geluk is dus bij St Thomas slechts een noodzakelijk- 


vergezellend gevolg van het objectief. Dit laatste zelf is object 


(1) S. Tromas, In IV lib. sent, dist. 49, q. 1, a. 2, qla. 1. 
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van de liefde van begeerte, die op haar beurt ondergeschikt is aan de 
liefde van welwillendheid. Het blijkt bijgevolg onnoodig nog verder 
nadruk te leggen op het onbaatzuchtige van deze zedenleer. 

En nochtans is het een feit dat de katholieke en bepaaldelijk de 
scholastieke moraal op veel andersdenkenden den indruk verwekt van 
een geluksmoraal (1). Hoe ongewettigd deze ook moge zijn, hij is 
misschien wel eenigzins in de hand gewerkt door verscheidene factoren. 
Is de grond van Thomas’ zedenleer de onbaatzuchtige liefde, het 
aristotelisch kader waarin hij haar opgebouwd heeft, belette hem daar 
genoeg relief aan te geven. Inderdaad, de geluksgedachte ligt passim 
in zijn werken verspreid, doch de onbaatzuchtigheidsleer heeft hij 
veel spaarzamer gezaaid, St Thomas heeft een heel stel woorden, 
uitdrukkingen en uitspraken overgenomen met een onbetwistbaar 
eudaemonistisch tintje (2). De meest markante illustratie hiervan vindt men 
in de thesis over den determineerenden drang van onzen wil naar het bonum 
universale en de beatitudo perfecta (3). Verscheidene der klassieke 
handboeken van het tractaat de fine ultimo wenden zonder de 
minste verwittiging vermelde woordenschat aan, nu in den zin van het 
objectief, dan in dien van het subjectief geluk, t.t. z. nu in metaphysische 
dan is psychologische beteekenis (4). Sommige wijsgeeren en theologen 
dragen ’s menschen einddoel als absolute norm van zedelijkheid voor 
op een manier die bepaald eenzijdig en misleidend is (5). Verder 
is daar nog de dubbele beteekenis welke St Thomas geeft aan het zedelijk 
goede, dat zoowel de volmaaktheid van den mensch als zijn geluk 


(1) Wat b.v. betreft A. Comte en de positivisten, cfr H. De Lupac., Le drame de 
Uhumanisme athée, Paris, 1945, p. 188 en v. 

(2) A. Manston, art. cit, p. 60. 

(3) S. Tuomas, Sum. theol., I-II, q. 10, a. 2; De verit., q. 22, a. 5, in corp. 

(4) Zie bv. B. H. MerkerBacu, Summa theologiae moralis, Za ed, T.I, Parisiis, 
1935, p. 29. 

(5) Neem b.v. de reeks eminente artikelen: G. pe Brocmr, Malice intrinsèque 
du péché, in Recherches de science religieuse, 1984, T. XXIV, p. 302-848; p. 576- 
605; 1985, T. XXV, p. 5-44; 1936, T. XXVI, p. 46-79 ; p. 297-383; 1987, T. XXVII, 
p- 275-308. 

In het artikel van 1934, p. 832, leest men: « Or, de fin répondant à cette défini- 
tion, il n'y en a qu'une, comme Saint Thomas le montre au seuil de sa morale: 
c'est la béatitude parfaite, suprême, individuelle, de agent humain lui-même». Die 
bewering schijnt op zijn minst eenzijdig. Als men de moraal op metaphy- 
sische gronden wil fundeeren, mag men heel zeker de glorie Gods niet buiten 
beschouwing laten. 


OT jee, 


realiseert (1). Het verband tusschen deze twee is in die moraal- 
opvatting zoo eng dat hun identificatie bijna onvermijdelijk is. 


De kerkleeraar immers aanvaardt in den wil slechts één finaliteit die 
terzelvertijd én het goede én het aangename omvat. Al deze elementen 3 
doen ons begrijpen waarom de thomistische moraal die bij den stichter $ 
onbaatzuchtig was, onder de pen van de commentatoren en , 
afschrijvers zoo eudaemonistisch is geworden en waarom de katholieke | 
zedenleer vaak op een geluksmoraal is gaan gelijken. Men heeft bij 
dit alles den indruk dat de verhouding tusschen zedelijke daad — 
en. geluk niet voldoende met de noodige distincties in 't klare is 
‘getrokken of ten minste gehouden. E 

Ver van ons te beweren dat de geluksdrang moet worden uitge- 
schakeld uit onze handelingen. Hij ligt onverdelgbaar in ’s menschen _ 


natuur, zoodanig dat men deze zou verminken, moest men het haar 
passend gedrag bepalen met algeheele verwaarloozing van dien drang. 
Mag hij echter ooit primair en overheerschend worden en de streving naar _ 
vhet goede in zich» verdringen? Moeten wij het goede doen, niet 
vooral omdat het geluk zal brengen, maar omdat het in zich Boe | 
is, geprikkeld echter door de blijde zekerheid dat het ons geluk tot 
natuurlijk en noodzakelijk gevolg zal hebben? Ziedaar de vraag. 

Het is merkwaardig hoe een andere middeleeuwsche theoloog, 
St Anselmus, die minder dan St Thomas den invloed van Aristoteles’ 
eudaemonisme onderging, beter het onderscheid tusschen zedelijkheid } À 
en geluk heeft onderlijnd en dientengevolge met meer nadruk de je 
primautiteit van het zedelijk goede als zoodanig boven het soc 
heeft verdedigd. Deze bladzijden willen zeer in ’t kort, zonder aanspraak — 


te maken op volledigheid, de grondgedachten van St Anselmus’ opvatting d 


uiteenzetten (2). In een eerste deel zullen wij aantoonen dat deze d 
kerkleeraar het fundament der zedelijkheid niet exclusief bepaalt in À 
functie van één egocentrische finaliteit, doch in functie van een dubbele 
wilsdoelmatigheid welke wel eenerzijds naar het aangename gericht 4 


rn a a} 


(1) J. Ronmer, La finalité morale chez les théologiens de Saint Se à Duns 
Scot, Paris, 1989, pp. 148 en 158. à 
(2) Wij inspireeren ons bij deze uiteenzetting voornamelijk door het geciteerd werk — 
van J. Rohmer, p. 189 en v. 5 
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is, doch anderzijds vooral op het ware en het rechte afgestemd is (1). 
Ineen tweede deel zullen wij zijn notie van zedelijke gerechtigheid 
bepalen. Op grond van die gegevens zal het ons mogelijk zijn in een 


derde. deel de verhouding tusschen zedelijkheid en geluk af te leiden. 


Il. — Het «ware» en het vrechte» ais fundament der zede- 
lijke gerechtigheid (objectief aspect). 


St Anselmus neemt het vertrekpunt van zijn onderzoek naar de 
zedelijkheid in de H. Schrift. Het evangelie van St Jan vereenzelvigt 
het zedelijke met het ware wanneer deze*zegt dat de fout van den 
duivel hierin bestaat « niet in de waarheid te zijn gebleven» (2) en 
dat «degene die de waarheid volbrengt, tot het licht komt» (3). 
De waarheid volbrengen en het goede doenzijn dus één en dezelfde 
zaak. Het is dus in de notie van waarheid dat men het fundament 
van de zedelijkheid moet zoeken. 

De waarheid bestaat in de overeenkomst tusschen de beteekenis van 
een zin en de objectieve realiteit die er achter schuilt. Veritas est 
conformitas vel adaequatio intellectus ad rem, zegt men in klassieke 
terminologie. Iedere bevestiging of ontkenning is waar, wanneer 
zij iets beteekent dat in werkelijkheid bestaat of niet bestaat. In 
die overeenkomst ligt de norm van elk oordeel, want ieder waar oordeel 
«moet» uitdrukken hetgeen in werkelijkheid is. Wanneer het beteekent — 
wat het moet beteekenen, dan bezit het zijn verplichte rechtheid. De 
overeenkomst van oordeel en zijn maakt dus, terzelvertijd zijn ver- 
plichte rechtheid en zijn objectieve waarheid uit. Waarheid en rechtheid 
zijn dus synonymen (4). 

Welnu deze notie van rechtheid werpt veel klaarheid op het 
onderzoek naar het wezen der zedelijkheid. Zij vertrekt van een 
voorstelling die op zintuigelijke realiteiten gesteund is en laat toe de 
waarheid zelf te bepalen op een wijze die voor den geest voldoening 
geeft. Zij biedt vervolgens de mogelijkheid van het plan der kennis 


(1) Dit punt zal gemakkelijker te begrijpen zijn, indien men rekening houdt met 
hetgeen elders gezegd werd over de dubbele finaliteit welke StAnselmus in den 
menschelijken wil plaatst; cfr. Coll. Gandav., 1946, T. XXIX, p. 88 en vv. 

(2) Jo, 8,44. 

(3) Jo, 8,21. k 

(4) S. Ansermus, Dialogus de veritate, PL, T. 158, col, 470. 
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«hetgeen hij moet willen (1). Dit laatste wordt bepaald door ons 


terug te vinden. 
Wanneer wij de waarheid definieeren als rechtheid, dan unne 5 
wij tot het begrijpen van die rechtheid van oordeel geholpen worden — 


door andere soorten van rechtheid, bv. door die van een weg. Deze — 
laatste verschilt van de eerste hierin dat zij waarneembaar is door de 


zintuigen. Zij is echter even vatbaar door het verstand; want een 
rechte lijn kan zelf bij afwezigheid van elk lichaam, geconcipieerd — 
worden als een richting die in geen enkelen zin afwijkt. Het verstand — 
ziet dan in dat de lijn in kwestie recht moet zijn. De waarheid is 
niets anders dan de rechtheid die slechts aan het verstand kenbaar — 
is en niet aan de zintuigen. 5 

Deze definitie der waarheid biedt nog het voordeel dat zij niet _ 
alleen «geldt voor het logisch terrein van het verstand, maar ook voor — 


het practisch gebied van den wil. Zooals de rede haar eigen rechtheid — 
moet verwezenlijken, moet zulks ook de wil, die aan den mensch 
is gegeven, juist opdat hij zijn eigen rechtheid zou bewerken. 


Die rechtheid ligt in het willen wat hij moet willen. De eigen waar- 


ECT 


heid van den wil bestaat in de conformiteit tusschen den wil en 


mensch-zijn, dat niet van onze vrije keus afhangt maar ons door God 
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is medegedeeld en opgelegd. Want al mag een hovenier eens moed-_ 
willig slechte vruchten kweeken of een zanger eens wetens en willens 
valsch zingen zonder dat men daar veel kan op zeggen, niemand mag slecht ä 
handelen zonder zich zedelijk schuldig te maken (2). De boven aan- 
gehaalde schriftuurteksten toonen dat juist aan : door «de waarheid — 


(1) S. AnseLmus, Dialogus de veritate, cap. on PE kbs eol dk 

(2) G. pe Brocue, art. cèt., 1934, T. XXIV, p. 382: « Quand nous parlons de la 
fin du jardinier ou de l'orateur, nous voulons évidemment parler de la fin qu'ils ont 
choisie de poursuivre en embrassant telle on telle profession, en décidant d'en — 
exercer les actes. Mais nous n'avons pas choisi d'être hommes ; nous ne choisissons 
pas d'agir humainement. Ce n' est donc pas non plus notre choix qui nousassigne _ 
pour fin la fin de ’'homme en tant que tel. Cette fin ne peut être nôtre que par — 
nature : il faut, en d'autres termes, que ce soit une fin vers laquelle chaque agent _ 
humain ne puisse faire autrement que de se tendre et d'aspirer»; p. 386: 
«Une vraie faute qui soit en même temps libre et consciente peut exister on 
rapport à une certaine fin et àune seule: c'est par rapport à la fin verslaquelle notre” 
vouloir n'est pas orienté par choix, mais par nature». S 
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volbrengen » en «de waarheid verlaten » beduiden zij niets anders dan 
handelen volgens of tegen de rechtheid die aan den wil eigen is en 
_moet zijn. 

Nevens het domein van het oordeel, waar de waarheid ligt die 
eigen is aan het verstand, ligt dus het domein van ons daden, waar 
de waarheid heerscht die eigen is aan onzen wil. leder daad zal dus 
„haar waarheid of zedelijke rechtheid bezitten, wanneer zij zal geschie- 
den overeenkomstig hetgeen de wil door haar moet nastreven. De 
waarheid of rechtheid van het oordeel strekt zich uit tot gansch het 
gebied der menschelijke activiteit. Omdat iedereen moet doen wat hij 
verplicht is te doen, zal hij die handelt, door zijn daad affirmeeren 
dat hij moet doen wat hij doet. Indien het in werkelijkheid zoo is, 
is zijn daad gelijk aan een ware bevestiging; indien het in werkelijk- 
heid zoo niet is, is zij gelijk aan een leugen. Handelen met of zonder 
rechtheid komt neer op waarheid spreken of liegen. Een voorbeeld 
zal dit illustreeren. Veronderstel dat wij ons bevinden op een plaats 
waar eetbare en giftige kruiden groeien, en dat wij, die ze persoonlijk 
niet kunnen onderscheiden, in gezelschap zijn van iemand die ze goed 
kent. Moest onze gezel, op onze vraag, de eene soort kruiden aan- 
toonen als de goede en nochtans de andere opeten, dan zou zijn 
handelwijze sprekender zijn dan zijn woorden. Op dezelfde wijze, 
moesten wij niet weten dat wij niet mogen liegen, en moest iemand 
bij ons leugens vertellen waarop wij hem betrappen, dan zou die mensch 
schoon te zeggen hebben dat liegen verboden is. Zijn daad zou be-_ 
duiden : gij moet liegen, terwijl zijn mond zou zeggen : gij moogt 
piet liegen. Aldus affirmeert iedereen, zoowel door zijn daden als door 
zijn oordeel dat men zekere daden moet stellen, evenals men zekere 
‚oordeelen moet denken. De grondnormen van ieder menschelijk en 
zedelijk handelen als b.v. gij moogt niet stelen, gij moogt niet dooden, 
vinden niet hun fundeering in het feit dat men ons die zoo geleerd 
heeft, maar wel in het feit dat het zoo is en moet zijn. Indien 
oordeel of daad met de werkelijkheid overeenkomt, is men in de 
waarheid, anders in de leugen (1). ledere daad heeft dus een ver- 


(1) S. Ansermus, Dialogus de veritate, cap. 9, PL, T. 158, col. 478. 


houding van conformiteit of difformiteit met zijn verplichte rechtheid 
en in die verhouding bestaat juist de moreele waarheid. 

Het verband van die zedelijke waarheid met de logische zal ons 
laten begrijpen welk het fundament is der’ zedelijkheid in God en in 
de schepselen. 2 Fore 

God, dien St Anselmus definieert in het spoor van St Augustinus 


als de opperste waarheid (1), het eerste en onvoorwaardelijk begins 


van al onze ware bevestigingen, bezit om die reden zelf de opperste zedelijke 


rechtheid, Hij is uitteraard deze rechtheid. Als onvoorwaardelijk 
beginsel van alle waarheid is hij noodzakelijk het onvoorwaardelij 


beginsel van alle rechtheid. Hij handelt noodzakelijk in overeenstem. d 
ming met de waarheid die terzelvertijd uitmaakt wat Hij is en wat 
Hij moet willen (2). Dat onderscheidt Hem van de waarheid en de 
rechtheid der schepselen. Het Goddelijk Wezen bezit zijn rechtheid niet 
door de kracht van een verplichting die Het ondergaat maar door wat 
Het is, terwijl de schepselen de hunne slechts bezitten door wat zij 
«moeten», t‚t‚z, omwille van hetgeen hen moreel dwingten hetgeen zij, 
niet uiteraard bezitten. God immers, tegenover Wien alle schepselen 


verplicht zijn, is aan niemand verplicht. Hij is de opperste zedelijkheid 
omdat Hij de opperste waarheid is. Zijn rechtheid heeft dus geen — 
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„oorzaak maar zij is de oorzaak van alle geschapen waarheid en 
réchtheid. 

Welnu op dat punt juist waar de geschapen waarheid en gerech- 
tigheid aan de goddelijke ontspruit, kan men zien welk het Fonda n 
is van de zedelijkheid in de schepselen. Men zal terzelvertijd ook — 
begrijpen hoe bij St Anselmus de zedelijke orde zich verhoudt tot de 


universeele metaphysische orde en welke zin de moreele finaliteit bij 
hem krijgt. St Anselmus, zoowel als St Thomas, tracht den zin 
en de voorwaarden van het zedelijk goede te pepalen uit de ver- 
houding welke de schepselen met de opperste volmaaktheid van God 
hebben. Terwijl echter bij St Thomas de notie van goed altijd den 
dubbelen zin heeft én van volmaaktheid én van geluk, houdt deze zich — 


N 


(1) S. AnserMus, Monologium, cap. 18, PL, T, 158, col. 167. 
(2) S. Ansermus, Dialogus de veritate, cap. 10, PL, T. 158, col. 478. 


„bij St Anselmus alleen in het objectief plan der waarheid. St Anselmus 


objectieve rechtheid of waarheid welke onze menschelijke daden vóór 


end ed 


bepaalt het zedelijk goede, object van onzen geschapen wil, als de 


alles moeten realiseeren in het plan van God, onafhankelijk van het 
geluk van het schepsel. In de objectieve orde der waarheid die de 


5 schepselen aan de souvereine goddelijke waarheid verbindt, zijn de 


dingen vóór alles wat zij moeten zijn volgens de ordening van God. 
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‚ Hun wezen realiseert immers noodzakelijk de waarheid die zij hebben 
in het goddelijk verstand. Welnu door diezelfde objectieve orde wordt 
aan den vrijen wil aangewezen wat hij moet willen. Het plan van 
God bepaalt dus terzelvertijd wat wij zijn en wat wij moeten willen. 


‚De waarheid welke de wezens realiseeren om te zijn wat zij moeten 


E heid (1). Maar nevens die ontologische rechtheid die noodzakelijk 


gerealiseerd wordt door al wat bestaat, is er een zedelijke rechtheid 


die norm is voor het oordeel dat wij maken, niet alleen over hetgeen 


bt) ord 


wij zijn, maar daarenboven over hetgeen onze daden overeenkomstig 


de rede «moeten» zijn. Welnu om die rechtheid onzer daden te realiseeren, 


werd ons juist de vrijheid gegeven. Door de vrijheid bewerken wij vrij de 


ki 


_ waarheid welke wij volgens het goddelijk verstand moeten bezitten 


Ì en waartoe God ons geschapen heeft. Het belang van de vrijheid kan 


_ niet overschat worden. 


Aldus ‘plaatst St Anselmus, de eerste onder de middeleeuwsche 


denkers, de zedelijkheid buiten het eudaemonistisch en utilitaristisch 


plan van Aristoteles. Voor St Anselmus heeft de wil als doel zijn eigen recht- 


heid, zooals de rede als doel haar eigen waarheid heeft. Als men deze 
opvatting met de Aristotelische vergelijkt, die het zedelijk goede 
identifieert met de Beatitudo, merkt men dadelijk het verschil tusschen 


beide richtingen. In de plaats der Beatitudo verschijnt nu de notie 


van gerechtigheid. Het eerste doel van het redelijk schepsel is vrij 


‘zijn gerechtigheid te realiseeren. 


(wervolgt). 
L. VAN PETEGHEM. 


(1) S. AnserLmus, Dialogus de veritate, cap. 7, PL, T. 158, col. 475, 


zijn in het goddelijk plan, identificeert zich met hun essentieele recht- 


Acta et Documenta 


Commissio Pontificia ad canones interpretandos. 


A. — Responsa diei 29 Aprilis 1940. 
1. — De fransitu ad alium ritum, 


D. An mulier latina, quae vi canonis 98, S 4 declaret se velle transire in 
matrimonio ineundo ad ritum orientalem viri, adhuc teneatur ad formam cele- 
brationis matrimonii, de qua in canone 1099, S 1, n. 3. 

R. Affirmative. 


U. — De disparitate cultus. 


D. An ab acatholicis nati, de quibus in canone 1099, 8 2, ad normam 
canonis 1070 subiiciantur impedimento disparitatis cultus, quoties cum parte 
non baptizata contraxerint. 

R. Affirmative. 


HI. — De fribunali competente. 


D. Utrum in controversia, quae ad normam canonis 1572, S 2 dirimenda 
defertur ad dioecesanum tribunal, Episcopus convenire tantum, an etiam con- 
veniri possit. 

R. Negative ad primam partem, affirmative ad secundam. 

(AAS, 1940, t. XXXII, p. 212). 


B, Responsa diei 8 Julii 1940. 
L. — De competentia S. Congr. de Sacr. in causis de nullitafe matrimonii. 


Cum praesertim Motu proprio Qua cura, a fel. rec, Pio XI die 8 Decem- 
bris 1938 evulgato, nonnulla exorta sint dubia circa fines competentiae Sacrae 
Congregationis de disciplina Sacramentorum in causis de nullitate matrimonii, 
eadem Sacra Congregatio ut hac de re controversia ex auctoritate dirimeretur 
a SS.mo Domino nostro Pio Pp. XII suppliciter postulavit. 


Quas preces benigne excipiens, Sanctitas Sua hanc Pontificiam Commissio- 


nem ad Codicis canones authentice interpretandos, ad normam canonis 245, 
designare dignata est ad ipsam controversiam dirimendam. 
Quare E.mi Patres huius Pontificiae Commissionis in plenariis comitiis 
diei 4 lulii 1940, in Aedibus Vaticaní habitis, examini subiecerunt ea quae 
sequuntur dubia : 
|. — An Sacrae Congregationi de disciplina Sacramentorum competat gene- 
ralis et praeeminens iurisdictio in causis nullitatis matrimonii, ita ut eas ad _ 
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se avocare, vel earum cursum aut sententiarum in iisdem latarum exsecutio- 
nem suspendere valeat. 
Et quatenus negative : 


IL. — Quaenam iura eidem Sacrae Congregationi competant in causis 
nullitatis matrimonií. 
IL. — An in causis nullitatis matrimonii promotor iustitiae et defensor 


vinculi habendi sint ut delegati vulgo rappresentanti Sacrae Congregationis de 
‘disciplina Sacramentorum, ita ut haec eorum partes moderari valeat. 

Et quatenus negative : 

IV. — An et quomodo eadem Sacra Congregatio in casu denuntiationis 
nuliitatis matrimonii, de qua in canone 197: S 2, sese ingerere possit in iis 
quae praecedunt accusationem nullitatis matrimonii. 

Porro ijdem E.míi Patres ad proposita dubia responderunt : 

Ad I. Negative, 

Ad II. Sacrae Congregationi de disciplina Sacramentorum in causís nullitatis 
matrimonii competere : 

a) ius dirimendi quaestiones de validitate matrimonii, quae ad eam deferan- 
tur, dummodo eaedem accuratiorem disquisitionem aut investigationem non 
exigant, ad normam canonis 249 8 2; 

b) ius definiendi quaestiones de competentia iudicis ratione quasidomicilii 
iuxta Instructionem eiusdem Sacrae Congregationis diei 23 Decembris 1929 ; 

Cc) iura, de quibus in Litteris circularibus ipsius Sacrae Congregationis diei 
1 lulii 1932, de relatione causarum matrimonialium quotannis eidem Sacrae 
Congregationi mittenda; necnon iura, de quibus in numeris IV et V Motu 
proprio Qua cura Pii Pp. Xl diei 8 Decembris 1938, de ordinandis tribunali- 
bus ecclesiasticis Italiae pro causis nullitatis matrimonii decidendis. 

Ad III. Negative. 

Ad IV. Negative, salvo, re adhuc integra, recursu adversus Ordinarii iudicium. 

Quas responsiones SS.mus Dominus noster Pius Pp. XII in audientia diei 
7 eiusdem mensis Iulii, subscripto Secretario concessa, benigne approbare et 


confirmare dignatus est. 
(AAS, 1940, t. XXXII, p. 317-8). 


C. — Responsa diei 8 Aprilis 1941. 


1. — De iure funerandi. 

D. An sub verbis canonis 1233, S 1 : clerici ipsi ecclesiae addicti, veniant 
etiam ecclesiae cathedralis vel collegialis capitulares, qua tales. 

R. Negative. 

II. — De separatione conjugum. 

D. An causae separationis conjugum sint inter causas numquam trans-_ 
cuntes in rem judicatam, de quibus in canonibus 1903 et 1989. 


R. Affirmative. 
(AAS, 1941, t. XXXII, p. 173). 


Za Ton 
D. — Responsa diei 5 Augusti 1941. 


1. — De praecedentia metropolitarum. 

D. An ex Codice (cann. 106 n. 3, 272, 280, 285, 347) Archiepiscopus _ 
Metropolita, qua talis, extra suam provinciam praecedat Archiepiscopo non 
Metropolitae, seu Episcopis suffraganeis carentí. 

R. Negative. 


Il. — De archivo secreto. 


D. Utrum verba canonis 379, S 1: retento facti brevi summario cum textu 
sententiae definitivae, referenda, sint tantum ad causas, quae a decennio sen- 
tentia condemnatoria absolutae sunt, an etiam ad causas, quarum rei vita 
cesserint. 

R. Affirmative ad primam partem, negative ad secundam. 

(AAS, 1941, t. XXXIII, p. 378). 


E. — Responsa diei 31 Januarii 1942. 


[. — De vicario cooperatore quoad matrimonia. Kl 


D. An vicarius cooperator ratione officii, de quo in canone 476, S 6, 
matrimoniis valide assistere possit. 

R. Negative. 

U. — De iure funerandi moniales. 

D. Utrum parocho an cappellano, ad normam canonis 1230, S$ 5, compe- 
tat ius funerandí moniales ab Ordinarii loci iurisdictione non exemptas iuxta 
canonem 615. 

R. Negative ad primam partem, affirmative ad secundam. 

II. — De fransmissione actorum causae, | 

D. An sub verbis acta causae, de quibus in canone 1890, veniant omnia « 
acta iudicialia. 

R. Affirmative. 


(AAS, 1942, t. XXXIV, p. 50). 


F. — Responsa diei 27 Iulii 1942. 


1.’ —, De dispensationibus matrimonialibus. 


D. An vi canonis 81, conlati cum canone 1045, Otdinarius dispensare valeat — 
__ab impedimentis matrimonialibus intra fines eiusdem canonis 81, etsi nondum 
omnia parata sint ad nuptias. 

_R.-Affirmative. 

U. — De incardinatione religiosi saecularizati. \ 

D. Utrum verba canonis 641 S 2: Episcopus potest probationis tempus pro- 
rogare, intelligenda sint tantum de prorogatione expressa, an etiam de 
prorogatione tacita… 

_R. Negative ad primam partem, affirmative ad secundam. 


UI — De iure aceusandi matrimonium. 


D. Utrum, secundum canonem 1971, S 1, n. 1 et responsum diei 17 Iulii 1933 
ad IL, inhabilis ad accusandum matrimonium habendussit tantum coniux,‚ qui 
sive impedimenti sive nullitatis matrimonii causa fuit et directa et dolosa, an 
etiam coniux qui impedimenti vel nullitatis matrimonii causa exstitit vel 
indirecta vel doli expers. 

„ R. Affirmative ad primam partem, negative «ad secundam. 
(AAS, 1942, t. XXXIV, p. 241). 


G. — Responsa diei 25 Januarii 1943. 
1. — De Delegato episcopali quoad matrimonio. 


D. An Delegato episcopali, cui conceditur facultas delegata ad universitatem 
negotiorum iuxta canonem 199, S 1, hoc ipso concessa intelligatur vel saltem 
concedí possit delegatio generalis ad assistendum matrimoniis, attento canone 


1096, S 1. 
R. Negative. 
U. — De curatore dementis. 


D. 1. Utrum vi canonis 1651, S 1 ad curatorem dandum iis, qui rationis 
usu destituti vel minus firmae mentis sunt, requiratur regulare iudicium, an 
sufficiat decretum Ordinarii, praevia eiusdem prudenti inquisitione. 

IT. Utrum denuntiatio citationis et communicatio sententiae, de quibus in 
canonibus 1712 et 1877, fieri debeant ipsi rationis usu destituto aut mente 
infirmo, an eorumdem curatori legitime constituto. 

R. Ad I et II; Negative ad primam partem, affirmative ad secundam. 

(AAS, 1943. t. XXXV, p. 58). 


H. — Responsa diei 6 Decembris 1943. 


L. — De denuntiatione nullitatis matrimonii. 

D. An coniuges inhabiles ad accusandum matrimonium qui, iuxta canonem 
1971 S 2 et interpretationem diei 17 Februarii 1930, ius exercere velint 
denuntiandí nullitatem matrimonii, teneantur adire Ordinarium vel promotorem 
iustitiae tribunalis competentis ad videndum de causa nullitatis sui matrimo- 
nii ad normam canonis 1964, an possint etiam adire alium Ordinarium 
vel alium promotorem iustitiae. 

R. Affirmative ad primam partem, negative ad secundam. 


IL. — De declaratione nullitatis matrimonii. 
D. 1. Utrum casus excepti canonis 1990 sint taxative, an demonstrative 


enunciati, 
Il. Utrum processus, de quo in canone 1990, sit ordinis iudicialis, an 


administrativi. ö 
HI, An nomine Ordinarii, de quo in canone 1990, veniat Vicarius generalis, 


_saltem de speciali mandato Episcopi. 
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IV. Utrum sub verbis : iudex secundae instantiae, de quibus in canonibus 
1991 et 1992, veniat tantum Episcopus, an etiam Officialis. 
R. Ad Il et II, Affirmative ad primam partem, negative ad secundam. 
Ad. III. Negative. 
Ad IV. Negative ad primam partem, affirmative ad secundam. 
(AAS, 1942, t. XXVI, p. 94). 


1. — Responsa diei 3 Maii 1945. 


1. — De provisione paroeciarum. 

D. An sub verbis: peculiaria locorum ac personarum adiuncta, de quibus 
in canone 458, veniant quoque necessitates oeconomicae dioecesis. 

R. Negative. 


U. — De forma celebrationis rmatrimonii. 

D. Utrum grave incommodum, de quo in canone 1098, sit tantum illud 
quod immineat parocho vel Ordinario vel sacerdoti delegato qui matrimonio 
assistant, an etiam illud quod immineat utrique vel alterutri matrimonium 
contrahenti. 

R. Negative ad primam partem, affirmative ad secundam. 


HI. — De iure accusandi matrimonium. 

D. An coniugi, inhabili ad accusandum matrimonium ad normam canonis 
1971, S 1, n. 1, competat ius appellandi vel recurrendi adversus sententiam 
in favorem matrimonii latam. 

R. Negative, salvis extraiudicialibus recursibus. 

(AAS, 1945, t. XXXVII, p. 149). 


J. — Reponsa diei 4 Januarii 1946. 


1. — De fidelium associationibus. 

« An canon 692 ita intelligendus sit ut: ad fruendum associationis iuribus, 
privilegiis, indulgentiis aliisque gratiis spiritualibus, necessaria quoque sint 
pia opera ad id legitime praescripta. 

R. Affirmative. 

U. — De iure funerandi, 

D. An ad normam canonis 1216, S 1, collati cum canone 1226, S 1, 
sepulerum maiorum in ecclesia aliqua constitutum habendum sit post Codicem 
tamquam legitima electio ecclesiae funerantis. 

R. Negative. 

UI. — De iure accusandi matrimonium. 

D, An inhabilitas coniugis ad accusandum matrimonium, a canone 1971, 
S 1, 1°, statuta, secum ferat incapacitatem standi in iudicio, ita ut sententia 
vitio insanabilis nullitatis laboret iuxta canonem 1892, n. 2. 


R. « Negative. 
(AAS, 1946, t. XXXVIII, p. 162). 


Notae Bibliographicae 


SACRA SCRIPTURA 


FR. CEUPPENS, Genèse I-III (Bibliotheca Mechliniensis, 6), Bruges, 
Desclée De Brouwer, 1945, 19, x 12 cm. 199 p. Prix: 15fr. 


Le P. Ceuppens, O. P., n’est pas un inconnu pour les lecteurs des 
Collationes Gandavenses. Ses ouvrages sont caractérisés par une érudition 
étendue et de bon aloi, une critique judicieuse et prudente. Son commen- 
taire sur les ll prememiers chapitres de la Genèse (De historia primaeva, 
Romae, 1934) est toujours l’une des études catholiques les plus solides et 
les plus complètes sur ce sujet important et difficile. En voici une 
réduction destinée à un public plus large. 

L’opuscule est divisé en deux parties. : la première traite de la cosmo- 
gonie biblique, la seconde du paradis terrestre. Chacune d’elles comporte 
la critique textuelle «et le commentaire du texte, ensuite une étude 
historique et doctrinale. Aucune des questions qui se posent à propos de 
la création du monde et de l'homme et du récit de la chute originelle, 
m’est omise. Ce petit livre est un modèle de vulgarisation solide et up 
to date. 

Le P. Ceuppens a bien mis en lumière la doctrine religieuse contenue 
dans ces chapitres etle caractère historique des faits qui y sont rapportés; 
mais il se garde bien de soutenir l'historicité de tous les détails du cadre 
dans lequel ils sont présentés. Peut-être aurait-il pu insister davantage sur 
la diversité des. genres littéraireset lindépendance des deux récits, celui 
de la création (Gen. 1! - 24a) et celui de la chute (Gen. 24 - 34). On 
pourrait aussi chicaner à propos de certaines interprétations un peu trop 


scolastiques. Mais l'ensemble est hautement recommandable. 
_ Deevalk 


G. TuiLs, L'enseignement de Saint Pierre, (Etudes bibligues), Paris, 
Gabalda, 1943, 18 x 12 cm., 167 p. 

G. THILS, De leer van den H. Petrus, Brugge, Beyaert, 1946, 18 x 
EREemy, es aloeble Peijs md 0rfrs 


M. Thils se défend d'avoir voulu écrire «une théologie de S. Pierre»; 
il ca simplement désiré donner, — et c'était déjà une gageure, — un 
résumé succinct des idées de l’Apôtre, sans engager toutes les discussions 
qui devraient être soulevées dans un travail plus étendu.. On devine 
combien délicate est l'oeuvre de reconstitution d'une pensée, à travers 
quelques résumés de discours, une courte lettre composée par un 
secrétaire et une autre qui est vraisemblablement d'un disciple de l’Apô- 
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tre» (p. 28s.) Ces lignes définissent exactement l'objet, le but et les sources zl 


de ce travail. je 


En quelques pages, l'auteur esquisse les traits caractéristiques de l'oeuvre 


de S. Pierre, et indique son opinion dans les questions controversées de 


Pauthenticité des épîtres attribuées au Prince des Apôtres et de l’historicité 


des discours que S. Luc met dans sa bouche. 


Les éléments de l'enseignement de S. Pierre sont groupés sous quatre _— 


chefs: l° les personnes divines: Dieu, le Père, Jésus-Christ, Sauveur et Gl 


Seigneur, VEsprit-Saint, Dieu, Jésus et Esprit; 2° les chrétiens, enfants — 


de Dieu, la communauté des frères, les vertus des chrétiens; 3° les anges 
et le diable; 4° l'héritage des biens messianiques. e 


Dans cette synthèse, solidement établie sur les textes, l'auteur a dû 


prendre position sur linterprétation de certains passages obscurs ou du 


moins discutés, sans pouvoir toujours justifier son opinion. C'était _ 
inévitable dans un livre qui s’adresse au grand public. Mais l'on découvre — 
partout l’érudition étendue et le coup d’ceil pénétrant d'un critique 


averti. Il nous semble cependant avoir forcé un peu le sens de certains — 


textes allégués en faveur de lEsprit-Saint, personne divine, en particulier — 
celui d’Act. 103738, dans lequel il voit, avec raison, une allusion à la — 


descente de l'esprit sur Jésus à son baptème. 
Pevonlt 


APOLOGETICA ET THEOLOGIA DOGMATICA 


JOH. BRINKTRINE, Offenbarung und Kirche. Fundamental-theologische 


Vorlesungen (Als Manuskript gedrukt für die Hörer): L. Heft. Einleitung — 


und Begriff der Offenbarung ; IL. Heft. Möglichkeit der übernatür- 


lichen Offenbarung; 11l. Heft. Die Glaubwürdigkeit der Mysterien 


und der Wert der Glaubwürdigkeitsmotive; IV. Heft. Existenz der 2 


übernaturlichen Offenbarung, Paderborn, Schöningh, 1938-1939. 


23 x 15 cm., 96-104-94-142 bl.; 2,40- 1,80 -1,80 - 3,60 Mk. î 


__ Zooals blijkt uit de ondertitels, beantwoorden deze vier Hefte — waarvan 


we slechts de laatste drie ter recensie ontvingen — aan het tractaat De 


vera religione. De apologetische kwesties over de Kerk, die door den hoofd- 


titel worden aangekondigd, worden erin niet besproken. Hett 11 verdedigt _ | 
de mogelijkheid der openbaring, eerst negatief door een uitvoerige weer- 


legging „van het rationalisme, daarna positief: mogelijkheid eener 
rechtstreeksche en eener onrechtstreeksche openbaring van de natuurlijke 


waarheden; mogelijkheid eener openbaring van de bovennatuurlijke É 
mysteriën ex parte objecti, en ex parte agentis et subjecti. Heft Ill handelt _ 


eerst over den geloofsakt in verband met de geloofwaardigheid, o. m. 


over de analysis actus fidei, daarna over de bepaling en over de nood- 5 


wendigheid van de natuurlijke geloofwaardigheid en eindelijk overde 
waarde der verschillende geloofwaardigheidsmotieven (subjectieve redenen; 


objectieve redenen van innerlijken aard; objectieve redenen van uiterlijken 
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aard, namel. mirakelen en profetiën). Heft IV, dat het bestaan der bovenna- 
tuurlijke revelatie wil bewijzen, beschouwt eerst de openbaring van het 
Oud Testament en daarna die van het Nieuw Testament: voor elk van 
beide onderzoekt het de geloofwaardigheid der bronnen, den inhoud of 
de leer en de geloofwaardigheidsmotieven. Zooals men ziet, is de 
algemeene gang der bewijsvoering klassiek. De uiteenzetting is immer 
zakelijk en klaar. Sommige deelen van het betoog schijnen ietwat opper- 
vlakkig, zooals in de meeste handboeken; andere daarentegen zijn 
grondiger uitgewerkt dan het gewoonlijk gebeurt. Bij de beoordeeling van 
het werk, dient wel ín acht genomen dat Dr Brinktrine, professor aan de 
theologisch-philosophische Akademie te Paderborn, slechts een schema 
zijner voorlezingen heeft willen pubiiceeren en dat de bewijsvoering ook 


„door andere vakken, zooals wijsbegeerte en Schriftuurstudie merkelijk 


wordt aangevuld. 
W.G. 


J. H. WALGRAVE, Newman's verantwoording van het geloof in de 
Kerk (De Steenrots, ne 3), Antwerpen, 't Groeit, 1946. 18 x 12 cm, 
52 bl; 20 fr. 


«Newman’s persoonlijke geloofsweg is geworden tot een geloofsver- 
kenning voorden modernen mensch». Toch werd die weg tot nog toe in 
slechts geringe mate benuttigd. « Die toestand is wellicht aan twee 
oorzaken te wijten: ten eerste aan een wantrouwen, of toch ten minste 
een zekere terughoudenheid ten zijnen opzichte, als gevolg van het beroep 
dat sommige modernisten op hem hebben gedaan; ten tweede aan het 
feit dat men de eigenlijke structuur van zijn geloofsverantwoording tot 
hiertoe niet precies erkende De oorzaak van dit gemis aan begrip 
ligt niet alleen in het historisch toeval waardoor men Newman doorheen 
de Fransche immanentie-apologeten is gaan lezen, maar ook grooten- 
deels in den aard zelf van zijn werk. Een volledige synthese van zijn 
geloofsverantwoording heeft hij nooit gegeven. De fragmenten er van 
liggen over zijn gansche literaire productie verspreid. Een heele arbeid 
van ontleding en vergelijking werd dus vereischt.» 

P. Walgrave, O.P., een der beste onder de huidige Newmankenners, 
karaktériseert zeer raak Newman’s apologetische methode als «een dialektiek 
van het geweten» die een driedubbel kenmerk vertoont: 1. de religieuze 


… atmospheer; 2. het aanwenden der methode der convergentie en derhalve 


de concrete ingewikkeldheid; 3. de existentieele probleemstelling. Vervolgens 
schetst de auteur den gedachtengang dezer dialectiek in hare tweeledige 
structuur: «Van het geweten naar het christendom» en « Van het chris- 
tendom naar de Katholieke Kerk». 

Dit oorspronkelijk, klaar en stevig vulgarisatiewerkje doet ons met 
spanning uitzien naar de aangekondigde wetenschappelijke studie waarin 
P. Walgrave op meer technische wijze zijn interpretatie zal uitwerken. 


W.G. 
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G. BARDY, La théologie de l'Eglise de saint Clément de Rome à saint 
Irénée (Unam sanctam, 13), Paris, Les Editions du Cerf‚ 1945. 
23 x 14cm, 248 p. ; 84 fr. beiges. 


Cet ouvrage érudit, mais d'une lecture aisée et attrayante, est un beau 
fruit, parfaitement mûr de la science solide et du talent littéraire de l’infa- 
tigable M. Bardy. Avec une critique soucieuse de peser judicieusement 
chaque témoignage et avec un art consommé de restituer la vie aux 
vieux textes, l'auteur a mis à profit toutes les données fournies par les 
sources relatives au second siècle pour brosser quatre tableaux imposants qui 
portent respectivement comme inscription: 1. Les Églises locales; 2. L’EÉglise 
universelle; 3. L’Eglise spirituelle — Gnose et charismes; 4. L’Eglise â la fin du 
II siècle. A juste titre une attention spéciale a été consacrée aux problè- 
mes qui concernent la hiérarchie des Eglises locales et la primauté de 
’Eglise romaine; relevons ici l'exégèse du fameux passage de S.Irénée 
(Adv. Haereses, III, 3, 1): « Ad hanc enim ecclesiam…» (p. 204-210): elle 
rejoint sur plusieurs points, l'explication soutenue par le P.D. Van den 
Eynde. Le chapitre sur les charismes et la gnose est particulièrement 
intéressant. Les théologiens et les historiens de lI’Êglise ne seront pas les 
seuls à lire ce livre bien pensé et bien écrit. «Ce qui fait l'importance de 
l'histoire des deux premiers siècles», conclut M.Bardy, «c'est la clarté 
qu'elle jette, en dépit de toutes nos ignorances de détail, sur la prise de 
conscience par l’Êglise de sa constitution et de ses notes caractéristiques.» 
C'est un grand mérite d'avoír lumineusement décrit plusieurs des princi- 
pales étapes de cette Élaboration progressive de la pensée catholique. 

t 


W. G. 


LUCIEN CHAMBAT, O. S. B., Présence et union. Les missions des 
Personnes divines de la Sainte Trinité selon Saint Thomas d'Agquin, 
Paris, Editions de Fontenelle, rue Ballu, 23. 22 x 14 cm. 206 p. 


Ce travail historique, qui intéressera les théologiens, étudie principale- 
ment la doctrine thomiste des missions des Personnes de la Trinité et 
subsidiairement celle de la présence de Dieu dans les créatures. Dom 
Chambat examine consciencieusement et suivant l'ordre chronologique 
les différentes oeuvres de S. Thomas, en s’arrêtant longuement au Com- 
mentaire des Sentences à cause de l’ampleur et de la rigueur des enseig- 
nements qui y sont contenus. L’auteur estime que la doctrine «complexe 
en son fond et variée en ses aspects et ses formules» présente « une très 
forte unité». 

La première partie de la dissertation étudie les sources de S. Thomas: 
PÉcriture, S. Augustin et S. Albert le Grand. Il existe «une étonnante 
dépendance doctrinale et littéraire» de S. Thomas à l'égard de son Maître. 
L’un et autre n’ont fait qu’élaborer un bloc doctrinal augustinien, mais 
en le conservant fidèlementen sa substance. 

Selon S, Thomas la mission d'une personne divine comporte un double 
rapport, d'une part à la personne qui envoie, d'autre part au terme de la 
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mission. Le premier rapport ne peut être qu’un rapport d'origine. Le se- 
cond rapport — quand il s'agit de la mission invisible des Personnes di- 
vines — aboutit à une habitation de ces Personnes dans l'âme du juste. 
Cette habitation n’est pas autre chose que la présence des Personnes di- 
vines comme cause efficiente et exemplaire de la grâce sanctifiante, et 
cette présence manifeste de quelque manière les Personnes divines qui 
deviennent ainsi objet de connaissance et d'amour. Au sujet de ces deux 
dernières assertions sur l'inhabitation, Dom Chambat relève lui-même 
qu'il se sépare des vues du P. Gardeil pour se rallier à celles du P. Galtier. 
W. G. 


R. BOIGELOT, L'homme et univers. Leur origine, leur destin: 
ll. L'origine de l'univers. L'origine de la vie. L'origine des especes 
infrahumaines (Rencontres, Ĳ), 5e édit, Bruxelles, Les éditions de 
action familiale, rue Belliard, 89, 1946. 19 x 13 cm.,88 p.; 25 fr. 


En 1938-1942, le R. P. Boigelot, S. J., publia dans lexcellente collection 
Etudes religieuses (Liége, La pensée catholique, Quai Mativa, 38) une série 
d'excellentes petites brochures, destinées au grand public de culture gé- 
nérale, sur des sujets passionnants: L’origine de l’univers (N° 441); L’ori- 
gine de la vie (N° 442); L’origine de homme (N° 449-450); L’origine des 
espèces infrahumaines (N° 463-464); L'homme a-t-il une âme? (N° 478-79) * 
Les postulats philosophiques du transformisme (N° 499-500). L’'auteur s'est 
attaché avec succès à présenter une étude synthétique, à la fois scienti- 
fique, philosophique et théologique, et à montrer que les positions de la 
science et de la foi touchant ces problèmes « n'ont rien d’antithétique, 
mais sont, au contraire, complémentaires». Ces brochures seront rééditées 
sous le titre général : L'homme et lunivers. Leur origine, leur destin. Le 
présent volume en contient trois. Nous recommandons chaleureusement 
ce travail qui, par la solidité du contenu et par la clarté de l'exposé, 
peut passer pour un modèle de vulgarisation et possède une grande por- 
tée apologétique. W.G. 


G. DE GIER, M. S. C., La science infuse.du Christ d'apres S. Thomas 
d'Aquin. L'évolution de sa doctrine. (Dissertatio ad lauream in Fa- 
cultate theologica Pontificiae Universitatis Gregorianae), Tilburg, 
H. Bergmans, 1941 (pour la Belgique : Bruxelles, Librairie Gudrun, 
Avenue Ém. Jacqmain, 169). 24 x 16 cm., 152 p‚; 50 fr. 


Cette dissertation expose d’une facon systématique la doctrine de S. Thomas 
touchant l'existence et la nature de la science infuse dans le Christ. L'auteur 
décrit avec soin l'évolution progressive de la pensée de l’Aquinate: il 
estime que «dans l'ensemble, la Somme porte la science infuse à son 
apogée en même temps qu’elleen conserve la connaturalité et le mode hu- 
main». Il met également en relief loriginalité des enseignements du 
Docteur Angélique :’à cette fin, il fournit dans le chapitre préliminaire 
«quelques renseignements historiques sur le problème de la science du 
Christ». Relevons ici que la division tripartite, devenue classique, de la 
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science du Christ en scientia visionis, scientia infusa et scientia acquisita 


est «le fruit d'une longue et pénible recherche qui n'a abouti à ce résul- Ee 
tat que dans la période d'or de la scolastique, et plus précisément dans 


la Somme théologique de S. Thomas (lII, 9-12) ». Ce travail consciencieux, — 


méthodique et clair intéressera les théologiens de profession. W. G. 


fr 


PHILOSOPHIA 


J.H. E. J. HOOGVELD, Inleiding tot de wijsbegeerte : Deel Il, Wezen 
en taak der wijsbegeerte (Wijsgeerige en Zielkundige bibliotheek) 
Utrecht-Nijmegen, N. V. Dekker en Van de Vegt, 1941. 24 x 16 cm, 

_V1lI-408 bl; 5,50 flor, geb. 6,75 flor. ë 
Het eerste deel van dit werk, in 1933 verschenen en in 1939 heruitge- 

geven (cf. Coll. Gand., 1934, t. XXI, bl. 57; 1939, t. XXVI, bl. 279-280), droeg 

als ondertitel: Beginselen der wetenschapsleer. Het was bestemd om den 
weg te banen tot de studie van het thema dat in dit tweede deel wordt inge- 

studeerd: Wezen en taak der wijsbegeerte. Mer. Hoogveld (+ 23 Juli, 1942) 


bespreekt eerst de methodes bij het zoeken naar. de bepaling van wijsbe- 


geerte (I), gaat daarna over tot die bepaling (II) en beoordeelt verder (V) 
eenige afwijkende opvattingen over het wezen der wijsbegeerte, namelijk 


Dd 


de opvattingen van het empirisme, van het idealisme (Descartes, Kant, 


Hegel en de Marburget neokantianen) en van de levensphilosophie (Hei- 
degger). Hij handelt insgelijks over de indeeling van de wijsbegeerte (VI), 
over de verhouding van wijsbegeerte eenerzijds tot positieve wetenschap 
(HD, geloof en theologie (IV) anderzijds, en over de beteekenis der wijs- 
begeerte voor wetenschap en leven (VII). Een appendix Logos en Bios 


verdedigt het intellectualisme van S. Thomas. Het is niet mogelijk, bin- 


nen het klein bestek dezer recensie de stellingen van den auteur aan te 
geven. Wij vestigen de aandacht op de zakelijke uiteenzetting en beoor- 


deeling der controverse over «de christelijke wijsbegeerte» (bl. 133 en volg.). … « 


Gansch het werk munt uit door degelijkheid van inhoud en helderheid 
van exposé. De studie ervan dient aanbevol=n aan allen die, na een eerste 
kennismaking met de wijsbegeerte, hun philosophische vorming wenschen 
aan te vullen door een dieper inzicht in den aard en het belang van die 
wetenschap. 
W. G. 
©. i 

KARL RAHNER, Geist in Welt. Zur Metaphysik der endlichen Er- 
kenntnis bei Thomas von Agquin, Innsbruch-Leipzig, Rauch, 1939. 
24 x 16 cem., XVI-296 bl.; 8,40 Mk. geb. 9,60 Mk. 


Door Geist verstaat K. Rahner een vermogen dat het metaphysische kan 
vatten, door Welt de werkelijkheid die rechtstreeks voor de ervaring van 
den mensch openligt. Hoe de menschelijke kennis Geist in Welt is, zie- 
daar de vraag die door het boek wordt opgeworpen en waarop S. Thomas 
antwoordt door zijn leer over de conversio intellectus ad phantasmata: 


MEE 


E00 te 


Dit centraal bestanddeel van S.Thomas metaphysische leer over de kennis 
wordt hier door K. Rahner uiteengezet met het doel een bijdrage te leveren 
tot de oplossing van een kwestie die behoort tot de problematiek van de 
hedendaagsche wijsbegeerte. In de bedoeling van den schrijver, gaat het 
hier veel meer om philosophie dan om geschiedenis. Derhalve poogde 
hij vooral, samen met S. Thomas, de zaak zelf te beschouwen en te onder- 

_ zoeken, en niet op de eerste plaats, alle gezegden van S. Thomas zorg- 

__ vuldig te verzamelen en systematisch uit een te zetten. 

Het eerste deel van het boek is een commentaar op de Summa theologica, 
I, q. 84,a. 7: «Utrum intellectus possit actu intelligere per species in- 

_ telligibiles quas penes se habet, non convertendo se ad phantasmata». 

__ Het tweede deel — het uitvoerigste — is een systematische studie van de 

problemen die met de conversio intellectus ad phantasmata samenhangen. 

_ Het derde deel onderzoekt wat uit die thomistische leer kan afgeleid worden 

nopens de mogelijkheid en de grenzen der metaphysica. 

Wijsgeeren die zich met de studie van het probleem der kennis op- 

houden, zullen met belangstelling en nut de verhandeling van K. Rahner 

… instudeeren. 


W.G. 


L. DE RAEYMAEKER, De metaphysiek van het zijn (Philosophische 
biblioteek), Antwerpen, Standaard-Boekhandel, 1944. 22 x 17 cm, 
338 bl.; 70 fr., geb. 100 fr. 


8 Het goede dat wij destijds (Coll. Gand., 1934, t. XXI, bl. 58) over de 

„_Ontologie van den Leuvenschen hoogleeraar L. De Raeymaeker hebben 

_ gezegd, geldt a fortiori over zijn jongste werk, De metaphysiek van het 
zijn. Wij hebben hier niet eenvoudig een nieuwe uitgave, maar een diep- 
gaande omwerking: de auteur spreekt zelfs — hoewel niet zonder een 
tikje overdrijving — van «een gansch nieuw werk». Het algemeen op-— 
„zet van die omwerking wordt in het voorwoord raak aangegeven: «De 
hoofdgedachten van de Ontologie bleven voorzeker behouden, doch wij 
trachtten ze sterker te synthetiseeren en ze tevens te vernieuwen doorze 
in een nauw contact met de concrete werkelijkheid, vooral met ons be- DEN 

_ wust leven en bestaan te beschouwen. Wij besteden dus veel zorg aan Re 

_ het uitgangspunt en aan de probleemstelling der metaphysiek, om van 5 

_ hieruit een organische uiteenzetting van heel het systeem te bezorgen». tad 
De eerste afdeeling handelt over «de zelfopenbaring van het zijn en 

van het zijnsprobleem»; de tweede bestudeert «de innerlijke structuur van 

_ het eindig zijnde», de derde handelt over «de causale verklaring van de 
zijnsorde. Deze algemeene indeeling is gelukkig: zij laat toe de voor- 
naamste problemen logisch aan te brengen en tevens hun onderling ver- 
band, hun beteekenis en belang te doen inzien. De fundamenteele in- 
spiratie van het boek is thomistisch. Het moderne wijsgeerig denken werd De 
nochtans niet verwaarloosd; integendeel, de auteur hield er bestendig É 

rekening mede, niet alleen om sommige stellingen ervan te beoordeelen 

en te bestrijden, maar ook om er het beste, in zake methode of doctrine, 

aan te ontleenen. Het werk bezit de voornaamste eigenschappen van 
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een goed handboek: de stevigheid van den inhoud, de juistheid en klaar- 
heid van het exposé; het vermijdt tevens de saaiheid die veelal met het 


genre gepaard gaat. De innerlijke waarde verzekert het succes. 
W.G 


CHARLES MOELLER, Humanisme et sainteté. Témoignages de la lit- 
térature occidentale (Université Catholique de Louvain. Bibliothèque 
de l'Institut supérieur des sciences religieuses, t. 1), Tournai, Caster- 
man, 1946. 20 X 13 cm, 244 p., 48 fr. 


Voici un livre original et bienfaisant sur un problème actuel et fort 
important. Nous le recommandons particulièrement aux professeurs de 
nos collèges catholiques. 

Au seuil de son enquête, M. Ch. Moeller distingue deux humanismes: 
«l’humanisme eschatologique, qui cherche Dieu par la sainteté, sans 
s’occuper directement de l'humain, et ’humanisme terrestre, qui essaie 
de faire servir les valeurs humaines, en elles-mêmes et en tant que telles, 
à lVobtention du royaume de Dieu». La majeure partie du livre netraite 
que de l’humanismeterrestre, et la question posée et examinée par l'auteur 
est celle-ci: «les chefs-d’oeuvre de l'art littéraire, qui immortalisent et 
font pénétrer dans la civilisation des sociétés les grandes attitudes de 
Phomme devant la vie, vont-ils nous aider à mieux comprendre la Welt- 
anschauung chrétienne ? Et, en retour, la conception chrétienne nous aidera- 
t-elle à mieux comprendre les idéaux humains incarnésdansl'art ?>» Quatre 
chapitres qui constituentun essai de «philosophie de l’histoire de la cul- 
ture humaine» fournissent la réponse affirmative. Ils étudient successive- 
ment Homère et Virgile ou le classicisme préchrétien, — Montaigne, 
Cervantès et Goethe ou le classicisme après le Christ, — Rousseau et 
Nietzsche ou l’aspiration romantique à l'absolu, — et le christianisme, 
synthèse des antinomies de la culture. «Dans le classicisme comme dans 
le romantisme il y a des valeurs humaines et chrétiennes: équilibre hu- 
main d'un côté, aspiration à labsolu héroïque ou mystique de 
autre, sens chrétien des valeurs terrestres d'une part, sentiment du 
besoin de l’infini d'autre part. Mais aussi il y a danger de “bourgeoisisme’’ 
rationaliste d'une part, danger de folie inhumaine, sous-humaine d'autre 
part; danger de tourner le dos à la sainteté chez l'un, danger de sombrer 
dans une grandeur orgueilleuse, naturaliste, démoniaque chez l'autre.» 
L’image de l'homme dans le classicisme préchrétien était plus harmonieuse 
et plus complète. Après l’'avènement du Christ, seul «le christianisme 
nous permet de surmonter ces antinomies douleureuses entre les as- 
pirations romantiques et classiques, de combler la lacune de humanisme 
ptéchrétien... Le point d’équilibre a été reporté plus haut que l'homme, 
par le Christ. Ce point, homme ne peut latteindre par ses seules forces 
humaines Si le christianisme nous permet d'être saints,… de trouver 
Dieu... il nous permet aussi, par surabondance, d'être cet homme total, 
hêroïqueet sage, surhumain et simplement humain que rêvait le classicis- 
me et le romantisme». Le dernier chapitre, intitulé. «L’humanisme chré- 
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_ tien dans ’Église catholique et dans les Eglises séparées», soulève e. a. la 
__ question comment on peut unir humanisme terrestre et l’humanisme 
eschatologique. Ce point nous semble traité d'une fagon trop sommaire et 
un peu simpliste. L’auteur aura sans doute l'occasion de reprendre le 
problème dans le volume qu'il nous promet et que nous attendons avec 
impatience, L’humanisme des béatitudes. 

W.G. 


PATROLOGIA 


HANS URS VON BALTHASAR, Kosmische Liturgie. Maximus der 
Bekenner : Höhe und Krise des griechischen Weltbilds, Freiburg im 
Breisgau, Herder, 1941. 19 x 13 cm., VI-374 bl. ; 7,20 Mk., geb. 
8,20 Mk. 


Dit boek geeft voor het eerst een synthetische uiteenzetting der leer van 
den grooten Griekschen Kerkvader Maximus Confessor (+662). De wereld- 
_ visie van Maximus isin meer dan één opzicht het toppunt en de rijpe 
‚vrucht van het Grieksche denken, van het theologische en van het 
__mystische, zoowel als van het philosophische. Zijn werk dat, oppervlakkig 
_ beschouwd, zoo fragmentarisch en onsystematisch schijnt, vormt een 
innerlijk -gesloten geheel van verbazende afmetingen. Het scheppende, 
‚ ja geniale bij dien Kerkvader bestaat hierin dat hij vier gedachtenwerelden 
die alle onderling verband schijnen te missen, zoo. heeft weten samen te 
‘brengen dat elk van hen licht werpt op de andere. Maximus is tege- 
lijk een neoplatonische christelijke mysticus, een aristotelisch-geschoolde 
‚wijsgeer, een door het origenisme beïnvloedde monnik en een voorvechter, 

ja een bloedgetuige van de orthodoxe christologie zooals ze door het 
Concilie van Chalcedon werd definieerd. 
De inleiding van het boek wijst op de eminente beteekenis van Maximus 
en handelt over de voornaamste problemen die bij de studie zijner leer 
‚ dienen voor oogen gehouden. Daarop volgt dan het exposé der Godsleer, 
__der ideeënleer, «der kosmologische, der anthropologische en der geestelijke 
_ synthesen» van den Kerkvader. Deze verhandeling is een waardevolle 
bijdrage tot de patrologie. W.G. 


VARIA 


CG: TERLINDEN, Un témoin du Christ aux armées, Tournai, Casterman, 
1946, 19 x 13 cm.‚, 207 p. f 


Cette biographie d'un de nos jeunes concitoyens, mort en héros au 
champ d'honneur le 25 septembre 1944, est passionante comme un roman 
d’aventures, et édifiante comme une vie de saint. Freddy Verhaegen 

_appartenait à une lignée qui s'est distinguée au service de ’Église et de 

la Patrie. Par sa vie, profondément chrétienne, sa volonté de servir, son 
sens social et ses dons d'entraineur d’hommes, il fut un exemple pour 
les jeunes. 


ld 


J. DES CALLENCHES, Pour apprendre à observer les insectes (Collecti 


le 
DAHOMEY, (Revue « Grands Lacs», fer juillet, 1946), Namur, 1946 
25 X 15 cm., 160 p. / 


JOSSE ALZIN, Shot dans le ciel (Roman, Collection Lavigerie), Na | 
1946, 19 x 12cm., 156 p. 


O. DE BOUVEIGNES, Écoute s'il conte…. (Roman, Collection Lavis 
Namur, 1946, 19 Xx 12 cm., 180 p. di 


F. DUFAYs, Le calvaire de Cosma-Benda (Roman, Collection Lavt 
gerie, Namur, 1946, 19’x 12 cm., 250 p. 


R. HANNON DE LOUVET, Pour apprendre lorigine des noms de lieu 
(Collection « Loisirs d’étudiants »), Tournai, Casterman, 1946 
Hede bdps rn let 


« Loisirs d'étudiants»), Tournai, Casterman, 1946, 17 x 12 c 
Tog Jarban h LINE 


H. SKOLASTER, De onzichtbare hand (Roman, vertaald uit het Duitsch 
door P. BERNULF, O. F. M. Cap.), Antwerpen, Franciscaansch 
Standaard, 1946, 17 x 13 cm, 123 bl. 


